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अस्तावना 


यह पुस्तिका एक पुस्तककी भूमिका मात्र है। अधूरी भी है और पूरी भी । 
अधूरी इसालिये कि धर्म-मीमांसा नामक पुस्तकका यह एक भाग है और पूरी 
इसलिये कि धर्म-मीमांसाकी कसौटीका इसने पूरा वर्णन किया है और उसे 
जीवनमें उतारनेके लिये जिस “ सत्य-समाज ? की सृष्टि हुई है उसका दर्शन यह 
पूरा-सा ही करा देती है । यो ते पूर्णता भी एक सापेक्ष शब्द है, इसलिये एकके 
लिये जो पूर्ण है दूसरेके लिए, अपूर्ण है । “ पूर्ण-पूर्णता ” यह प्रयोग भाषाकी 
दृष्टिसे ही अग्पठा-सा है और भावकी दृष्टिस तो असंभवमे प्रविष्ट हो गया है। 
खैर | यहाँ मैंने इसलिए, इसे पूरा कहा है कि इसके पढ़ लेनेपर पाठकोंको 
अधूरेपनका कष्ट न होगा। 


मैंने ' जैन-जगत्‌ ? पत्रसे---जो कि अब  सत्य-संदेश ” हो गया है-- जैन 
धर्मका मर्म * शीर्षक एक लेखमालछा करीब साढ़े तीन वर्ष तक लिखी थी। में 
लिखने बैठा “ मर्म ” और लिख गया  मीमांसा !। शब्द डाला * जैन-धर्म * पर 
रह गया  घर्म ” | उसमें किसीकी निन्‍्दा नहीं थी, फिर भी तहरूका मच गया। 
जैनधर्मका मर्म होनेपर भी वह जैनियोंकी ही चीज न रही | उसमें न निंदा थी 
न स्तुति, निष्पक्ष आलोचना थी | सम-भाव और विवेकका यथाशक्ति पूरा उप- 
योग किया गया था । लेखमाला लिखते लिखते यह बात भी स्पष्ट हो गई कि इस 
' ग्रकारकी आलोचना तो प्रत्येक धर्मकी की जा सकती है, और उसके होनेपर तो 
घर्मोमें कोई भेद नहीं रह जायगा | मनुष्य-जातिमँं धर्म और जातिके जो भेद 
हैँ उनमें निरर्थकता और दुस्थंकताका अंश बहुत ज्यादः हो गया है। इन सब 
विचारोंका फल हुआ “सत्य-समाज ” की स्थापना । 

एक दिन बैठा । नियमावली गढ़ डाली। स्थापना हो गई | निनन्‍्दाकी गर्जना 
और प्रशंसाके गीत सुनाई पड़ने रंगे | उपेक्षा और व्यज्ञयकी मार भी पड़ी। 
मैने सिर्फ शेकाओंका समाधान किया और बाकीके लिये किया भविष्यकी तरफ 


(२) 


इद्यारा | बहुतोकी यह योजना रुचिकर मालूम हुई | सदस्य बनने लगे । पूना, 
वार्शी ( सोलापुर ), कोटा, बारां (कोण ), भेलसा, बलुंदा, ( मारवाड़ ) 
एटा, कानपुर, जालना ( निज्ाम ), आदि स्थानोंपर आम-शाखाएँ खुलीं। 
कहीं प्रकीर्णक सदस्य रहे | शाखाएँ और भी खुलती जाती हैं । इसप्रकार यह 
योजना भीर धीरे आगे बढ़ रही है। 


इस प्रयत्नमें एक माँग चारों तरफ आई कि 'सत्व-समाज को समझनेके लिए 
उसकी नियमावली ही पर्याप्त नहीं है, कुछ और चाहिये | इस “ कुछ और ' के 
'लिए यह पुस्तक दी जा रही है। परन्तु यह 'सत्य-समाज की नियमावली या उसका 
भाध्य ही नहीं है, आरम्भका आधेसे अधिक भाग धर्म-तत्त्वकी मीमांसा है। मैं 
यह नहीं चाहता कि धर्म पर्लोक और ईइश्वरके नामपर ही जीवित रहे, उसके 
लिए अनिर्वचनीय अशेय तत्त्वॉकी और भद्धाकी दुह्मई दी जाती रहे। जिस प्रकार 
प्राणियोंके लिए हवा-पानी आवश्यक है, उसीप्रकार धर्म भी आवश्यक है। 
अथवा इसे यें। कहना चाहिये कि जे| हवा-पानीकी तरह हमें आवश्यक है, वही 
धर्म है | धर्मके नामपर जो सम्प्रदाय चल रहे हूँ उन्हें हम उतने ही अंशर्म धर्म 
कष्ट सकते हैं जितना कि उनमें यद्द्‌ तत्त्व पाया जाता है | 


जब धर्म, हवा पानीकी तरह आवश्यक है तव वह बुद्धिका विषय भी है। * 
घुद्धिक बाहर अगर काई तत्त्व है तो रहे, परन्तु हम उसकी दुद्ाई नहीं दे सकते। 
दुद्वाई देते हैं तो उसे बुद्धिके भीतर कर लेते हैं। बह बादर हो या भीतर, 
परन्तु हमे उसके नामपर निश्चेष्ट नहीं होना होगा | जब हमार सामने विविध 
दुःख हैं, उनका हमें उपाय करना है, केबल “मा मा कहकर नहीं उड़ाना 
हैं, तब हमें उसका चुद्धि-संगत उपाय ही ढँँढना होगा । 

आध्यात्मिकता आवश्यक है| उसके बिना आधिभोतिक च्याख्या निष्पाण 

) परन्‍्तु आधिभीतिकताके बिना तो आध्यात्मिकता भी ' ऐसा ही कुछ * है| 
दोनाका समन्वय ही जीवन है। धर्म-जीवनकी यदों ऐसी ही व्याख्या की गई है। 


इनमें: दूसेर सीसेर आदि भाग भी इंगि। जिनमें कर्म-भाग या जीवन-कला, 
सनुप्यसात्रकी एकता, अदिता, सत्य, अनोये, अद्यचर्य, अपरिग्रह, बराह्याचार, 
सामाजिक विष्य, समान-सुधघार, सर्ब-धर्मनसमन्वय, आदि विपयोपर व्यापक 
भेमीर और कुछ मीलिक-सा विवेचन किया जायगा | 


(हे) 


अन्य-मालछाका यह पहला पुष्प है, जो कि वहुत देरीसे दे रहा हूँ । फिर भी 
जल्दी है और इस जल्दीका श्रेय निम्नलेखित दो उदार भ्रीमानोंकों है जिनकी 
सहायतासे यह प्रकाशन-कार्य प्रारम्भ हुआ है । 

२५०) श्रीमान्‌ सेठ सुगन्धचेंदजी छणावत, धामनगाँव ( बरार ) 

२५०) श्रीमान्‌ सेठ राजमलजी छलवानी, जामनेर ( खानदेश ) 

उपर्युक्त महानुभावोंने यह सहायता “ जैन-घर्म-मीमांसा ” का प्रथम भाग 
उछपनेकी दी थी | सो वह छप रहा है। उसके प्रारम्मके सामान्य धर्मसम्बन्धी 
४९ पृष्ठ इस पुस्तकर्म हैं| थोड़ासा भाग और मिलाकर यह पुस्तिका तैयार 
हो गई है। 

इस पुस्तकके प्रफ-संशोधन आदि प्रकाशन-कार्यममें श्रीमान्‌ प० नाथूरामजी 
प्रेमीस पूरी सहायता मिली है । वे मेरे इतने आत्मीय हैँ कि उन्हें धन्यवाद देकर 
में अनात्मीयता प्रकट नहीं कर सकता | 


कर 


--द्रवारीलाल | 


अनुरोध 


फ्शपिपीसिपसी चड्डी 


क्या आप समझते हैं कि मनुष्य-जाति धर्म, जाति, देश, प्रदेश आदिके 
नामपर लद़ती रह तो उसका कल्याण हो जायगा १ यदि नहीं, तो आप इन 
बन्धनोंकीं तोड़नेके लिए. इस हन्द्रकों शान्त करनेके लिए. सत्य-समाजके सदस्य 
क्यों नहीं दे जाते ! 

आपकी विशेषता कोई नहीं छीनता | आप हिन्दू, मुसलमान, ईसाई, पारसी, 
जैन, बीद्ध आदि कोई भी रहिये ओर बने रहिये, परन्तु वह र्याल राखिये कि 
इन विशेषताओंके भीतर भी एक समानता है जिसके आधारपर हमारा मनुष्पत्व 
टिका हुआ है | उस समानताको--अह्का--हम भूले हैं, क्या आप उसे याद 
करना चाहते हैं ? उसे जीवनमे उतारना चाहते हैं ! उसे मूर्तिमान करना 
आाइते हूँ ? तो सत्य-समाजके सदस्य क्यों नहीं वन जाते * 


जातिके नामपर कैली हुई ये हजारों हुकद्ियाँ---जिनने खान-पान और 
विवाह-सम्नन्धी न्‍्वाय्य स्वृतन्नताको छीनकर मनुप्यताका गला घोटा है---ये 
पंचायर्तैं--जे कि समाजसुधारके प्रत्येक कार्यम आड़े आती हैँ और पतनके 
मार्गमें घक्का देकर आगे बढ़ाती हैं, यह वातावरण जे कि श्वासके रूपमें भीतर 
जाकर आपके सत्साहुसका नपुंसक दनाये रहता है और आपको असदहायताके 
दुःस्वप्त दिखलल्यता रहता है, इन सबका क्‍या आप सामना करना चाहते हैं? 
कया इनपर विजय प्राप्त करना चाहते ई, तो आप इस कार्यमें दूसरोंके सहयोगी 
बनिय । दजारी सहयोगियों हढ़िय । इसके लिए सत्य-ससाजके सदस्य बन जाना 
खबमे सरल मार्म है | इस पुस्तकको पढ़िये, विचार्यि, पूछिये, फिर सन्तुष्ट होकर 


मै <, 
ध्, श्र, ऐर- का. 
इलाशक साध नेदनम आशव | 


+दरचारीलडाल 


सत्य-समाजका पग्रवेज्ञ-पत्र 


ता० 
सेवामें--.- 
सेस्थापक “' सृत्यसमाज ” 

महोदय, 

मैंने सत्य-समाजके उद्देश नियम आदि पढ़ लिये हैं। मेरे ख्यालमें 
सर्व-घर्म-समभाव, सर्व-जाति-समभाव और पूर्ण समाज-सुघारकता, 
मनुष्यकी उन्नति और शान्तिके लिये अत्यावश्यक हैं | सर्व-धर्म-सम- 
भावके प्रदर्शनमें भाग ढेना, जाति-पॉँतिके नामपर फैली हुईं संकुचित- 
ताका विरोध करना, समाज-सुधारके प्रत्येक कार्य--अन्तर्जातीय 
विवाह, सहभोज, विधवा-विवाह आदि---में सहयोग करना, रूड़ियों 
शासत्रकी दुहाई देकर किसी कार्यका विरोध न करना, दूसरोंकी 
सामाजिक स्वतन्त्रतामें बाधा न डालना, आदि सब शर्त मुझे मंजूर 
हैं । इनके लिये आप मुझे प्रतिज्ञाबद्ध समझिये और मेरा नाम सदस्यों 
की श्रेणीमें लिखिये | 
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१ नैष्ठिक या पाक्षिक्में वैदिक, मुसलमान, ईसाई, जैन, बौद्ध, पारसी आदि। 


अनुमोदन पत्र 
सेवामे-- 
संस्थापक “ सत्यसमाज ”” 
महोदय, 


मैंने सत्यसमाजके उद्देश और नियम पढ़ लिये हैं । इस प्रकारके 
सम्प्रदायातीत निष्पक्ष समाजकी आवश्यकता है। सदस्यताकी जो आपकी 
शर्त हैं वे मुझे मंजूर हैं | परन्तु उन्हें कार्यरूपमें परिणत करनेमें मेरे 
सामने कुछ कठिनाइयाँ हैं, इसलिये में अभी सदस्य तो नहीं बन 
सकता किन्तु अनुमोदक अणीमें आप मेरा नाम लिख छीजिये | सत्य- 
समाजके कार्योमें यथाशक्ति भाग लेनेकी और सहायता देनेकी में 
कोशिश करता रहूँगा । 


पूरा पता ऊ््त्त्कत्त्त्त्त्त्त्त्त्चच्ाा 


सत्यं शिव सुन्द्रम॑ 
धर्म-मीसांसा 


अधम अध्याय 





धमेका स्वरूप 

विविधताका रहस्य 
धर्म कया है £ धर्म-संस्था जगतमें क्‍यों आई १ धर्मीमें परस्पर 
भिन्नता क्‍यों है! इत्यादि अनेक प्रश्न प्रत्येक विचारशीर 
हृदयमें उठा करते हैं | और जब वह यह देखता है कि धर्मसरीखी 
पवित्र वस्तुके नामपर खूनकी नदियाँ वही हैं, मनुष्पकी और मनुष्य- 
ताकी दिन-दहाड़े हत्या हुई है, तव उसका हृदय संतापसे जलने 
छगता है और कमी कभी उसे धर्मस घृणा हो जाती है। परल्तु' 
हम धर्मसें घृणा करें, इसीसे धर्म नष्ट न हो जायगा | अगर हम 
अपने समयकी धर्म-संस्थाओंको नाश करनेका प्रयत्न करें, तो हमारा' 
यह प्रयत्न करीब 'करीव असफल ही होगा | धर्म किसी न किसी 
रूपमें जीवित ही रहेगा | मनुष्यके पासं जब तक हृदय है और उसमें 


श्‌ ध्मे-मीमांसा 


अच्छी और दुरी दृत्तियाँ हैं तब तक उसे धर्मकी आवश्यकता रहेगी । 
इसलिये हमारा काम यही होना चाहिये कि धर्मका संशोधन करें | 
इसके लिये हमें धर्मका मूछसवरूप हँँढ़कर, जगतमें धर्म क्यों पेदा * 
होते हैं इस बरातको समझकर, सब धर्मोका समन्वय करते हुए धर्मकी 
मीमांसा करनी चाहिये । 

प्रयेक धर्म इसी वातकी दुह्ाई देता है कि में सबको दुःखोंसे 
छुड़ाऊँगा | इससे माछम होता है कि दुःखोंकों दूर करनेका जो मार्ग 
है उसे ही धर्म कहते हैं | यह तत्व जिसमें जितना अधिक पाया 
जायगा वह धर्म उतना ही अच्छा होगा। परन्तु इस तत्त्वका कोई 
ऐसा एक रूप नहीं हैं जो सब समय और सब जगहके सब व्यक्तियोंके 
ढिये कल्याणकारी कहा जा सके | इसलिये कोई भी धर्म सावब्रिक 
और सार्बकालिक इशिसि उपयुक्त नहीं हो सकता | अगर उसको उप- 
युक्त बनाये रखना है, तो समय समयपर उसकी मीमांसा करते हुए 
उसमें ऐसा परिवर्तन करते रहना चाहिये जिससे धर्म-संस्थाका मूल 
उद्देश्य पिद्ध हो । 

अगर हम प्रत्येक्ष धर्मकी, उदारता और विनयके साथ मीमांसा 

और उसमें समयानुसार पस्वितंन कर के, तो हमें आश्चर्यपूर्वक 

7 करना पढ़ेंगा कि दुनियाके सभी धर्म एक दूसरेसे विककुछ 
मिले हुए हे | इतना ही नहीं बल्कि जिन्हें हम भिन्न मिन्न धर्म 
समझते हैं, थे एक ही बर्मके जुदे जुदे पहल्ध हैं | धर्मके भीतर जो 
अविष्रसनीय तत्त आ गये हैं वे भाऊे छागोंकों समझानेके लिये रकखे गये 
हैं, पर्मक मंका उनके साथ कोई सम्बन्ध नहीं हु | उन वातोंमें 
परखितेन करनेसे धमकी कुछ भी क्षति नहीं होगी | 
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जिस प्रकार वर्षाका शुद्ध जल दो तरहका नहीं होता, किन्तु 
पात्रोंके भेदसे उसमें भेद हो जाता है, उसीपग्रकार धर्म दो तरह- 
का नहीं होता; किन्तु पात्रोंके भेदसे या, द्रब्य-क्षेत्रकाल-भावके 
भेदसे उसमें भेद होता है । द्व॒व्य-क्षेत्रकाल-सावका भेद, विरोधका 
कारण नहीं होता; इतना ही नहीं बाश्कि इस प्रकारकी द्विविधताको 
हम दो धर्म भी नहीं कह सकते । वे एक ही धर्मके अनेक रूप हैं | 
दुनियामें अनेक धर्म हैं वैदिक,-जैन, बौद्ध, ईसाई, इस्छाम आदि | 
परन्तु जिस प्रंकार इन धमाके सम्प्रदाय हैं, उस प्रकार अहिंसाधर्म, 
सत्यधर्म, अक्रोघधर्म, विनयधर्म आदिके सम्प्रदाय नहीं हैं | में 
जैन हूँ, त्‌ बौद्ध है, इस प्रकारके धर्मामिमानसे छोग छढ़े हैं; परन्तु 
मैं अहिंसाधर्मी हूँ, तू सत्यर्मी है, इस प्रकारके धर्माभिमानसे 
कोई नहीं छड् | हर एक धर्म अपनेको न्यूनाधिक रूपमें अहिंसा, 
सत्य आदिका पोषक कहता है । इससे माहछ्म होता है कि अहिंसा, 
सत्य आदि असली धर्म हैं और इनमें विरोध नहीं है । विरोध है 
उसके विविध रूपोंमें अर्थात्‌ सम्प्रदायोंमें । कहनेका तात्पये यह 
है कि धरम सुखके लिए है और विविध सम्प्रदाय धर्मके लिए हैं। 
सम्प्रदाय स्वयं परिपूर्ण धर्म नहीं हैं-वे अहिंसा आदि धर्मोके ढिए हैं। 
हमने धर्ममे लिए उत्पन्त होनेवाले या उसके एक रूपको 
बतलानेवाले सम्प्रदायोंकों धम कहा, इसलिए धर्मोकी विविधताकी 
समस्या हमारे सामने खड़ी होती है । 

जुदे जुदे धमोमें जो हमें-परस्पर विरोध माछ्म होता है वह 
अनेकान्त, स्याह्वाद या सम-भावके न प्राप्त -करनेका फल है । मैं 
यह नहीं कहता ,कि प्रत्येक -धर्मका, अत्येक सिद्धान्त वैज्ञानिक 
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इश्सि सत्य हे। मनुष्य-प्रकृतिका विचार करके हरएक धममें 
वेज्ञानिक असत्यको स्थान मिला है। परन्तु वह असत्य भी धर्मके 
लिए ही छाया गया है, अधमके लिए नहीं। इस बातको स्पष्ट 
करनेके लिए एक उदाहरणमाछा उपस्थित करनेकी आवश्यकता होगी | 

पहिले इंश्वरकर्तृत्वके विषयको लीजिए | 

एक सम्प्रदाय कहता है कि जगत्कर्ता ईश्वर है; दूसरा कहता है 
कि जगत्कर्ता ईश्वर नहीं है। निःसन्देह इन दोनोंमेंसे कोई एक 
असत्य है । परन्तु इन दोनों वादोंका छक्ष्य क्या हैं ? ईश्वर-कतृत्व- 
वादी कहता हैं कि अगर तुम पाप करोगे तो ईश्वर तुम्हें दण्ड देगा, 
नरकमे भेजेगा; अगर तुम पुण्य करोगे तो वह खुश होगा, तुम्हें सुख 
देगा, स्वर्गमें भेजेगा । ईश्वर-कर्दृत्वविरोधी जैन कहेगा कि अगर 
तुम पाप करोगे तो अशुभ कमोका वन्ध होगा; खाये हुए अपध्य 
भोजनके समान उसका तुम्हें दुःखमय फल मिलेगा, तुम्हें . 
घुरी गतिमें जाना पढ़ेगा । अगर तुम पुण्य करोगे तो तुम्हें शुभ 
कर्मीका वन्य होगा, खाये हुए पथध्य भोजनके समान उससे तुम्हारा 
हित होगा, आदि । एक धर्म छोगोंको ईश्वर-कर्तृत्तबादी वनाकर 
जो काम कराना चाहता है, दूसरा धर्म छोगोंकों ईश्वर-कर्तृत्वका 
विरोधी बनाकर वहीं काम कराना चाहता हैं| यहाँ धर्ममें क्‍या 
मिन्नता हे ? मिन्नता उसके सावनोंमें हैं| पर्तु भिन्नता होनेसे 
गिरोध्र होना चाहिये, यह नहीं कहा जा सकता ।-पिरोव चहाँ होता 
हैं जहां दोनोंका उद्देश्य एक दूसरेका विधातक हो; परन्तु यहाँ दोनों- 
का उद्देश्य एक ही है | इसलिये हम इन्हे विरोधी धर्म नहीं कह 
सकते | उनमेंसे अगर हम “इंश्वर-कर्तत्ववादको वैज्ञानिक इशिसे 
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असत्य मान छें, तो भी वह अधर्म नहीं कहा जा सकता | जो 
भावुक हैं उनके लिये ईश्वर-कतृत्ववाद अधिक उपयोगी है । वे यह 
सोचते हैं कि ईश्वर्के भरोसे सब छोड़ देनेसे हम निश्चिन्त हो जाते हैं, 
हममें कर्तृत्वका अहंकार पैदा नहीं होता, पुण्य-पापका बिचार रहता 
है । जो बुद्धिपप अधिक जोर देते हैं, वे तकीसिद्ध न होनेसे ईश्वरको 
नहीं मानते । वे सोचते हैं कि ईश्वरको कर्ता न माननेसे हम स्वाव- 
लम्बी बनते हें---.हम ईश्वरको प्रसन्न करनेकी कोशिश करनेकी- 
अपेक्षा कर्तव्यको पूर्ण करनेका प्रयत्न करते हैं, हमारे पापोंकों कोई 
माफु करनेवालछा नहीं है, इस विचारते हमें पापत्ते भय पेदा होता 
है । जिस धर्मने ईश्वरको माना है, उसने भी इसीलियसे माना है. कि 
मनुष्य पाप न करे । जिसने ईश्वरकों नहीं माना, उसने भी इसीलिए 
नहीं माना कि मनुष्य पाप न करे | दोनोंका छक्ष्य एक है और दोनों 
ही प्राणियोंकी छुखी बनाना चाहते हैं, और एक अंशमें उन्हें 
सफलता भी मिली है | इतना ही नहीं, परछोकको न माननेवाले 
नास्तिकोंने भी परछोकको नहीं माना, उसका कारण सिर्फ यही था'* 
कि मनुष्य-समाज सुखी रहे। जब परछोकके नामपर एक वर्ग 
छूट मचाने छगा और भोले भाठे छोग ठगे जाने छगे, विवेकशून्य 
होकर दुःख सहनेको जब छोग पुण्य समझने छूगे, तब नाश्तिक धर्म 
पैदा हुआ | इस प्रकार आघ्तिकताकी सीमापर पहुँचे हुए ईश्वर- 
कर्तत्ववादी और नास्तिकताकी सीमापर बैठे हुए परलोकाभाववादी, 
अपने अपने धर्मका प्रचार सिर्फ्‌ इसीलिये करते थे कि मनुष्य निष्पाप 
बने, एक प्राणी दूसरे प्राणीकों न सतावे | यह हो सकता है कि 
इनमेंसे कोई धर्म कम. सफल हो कोई. अधिक, कोई अल्पकालिक हो, 


दे धरम्म-मीमांसा 


९०. 23८3 २», २५: क०५७*कअ5८ के. ७१७८ ७.०७००५१५ ५७/४ *%  १%/७०% ह७ 





कोई चिरकालिक; परन्तु यह निश्चित है कि अपने अपने देश-कालू- 
में सत्र धर्मोने मनुष्य-समाजकों सुखी बनानेकी और समाजके दुःख- 
मूलक विकारोंको दूर करनेकी चेष्टा की है । 

अब हिंसा-अहिंसाके ग्रश्नको छीजिये। जैनधर्म और बोद्धधर्ममें अहिं- 
सापर बहुत जोर दिया गया हैं। पर्तु जिन धमोने हिंसाका विधान 
किया हे, वे अपने समयमें भी इतने ही अनुचित थे जितने आज 
हैं---यह नहीं कहा जा सकता । जिस समय यहाँ। जद्गजलोंकी वहु- 
छता थी, जड्ली जनवरोंस कृषिकी रक्षा असम्भव थी, उस समय- 
पर मनुष्य-समाजकी रक्षाके लिये हिंस़ तथा कृषिबिधातक जानवरोंका 
यज्ञ तथा शिकार आदिसे नाश किया गया, यह अक्षन्तव्य नहीं है | 
यह बात दूसरी है, कि पीछेसे इस हिंसाकी आवश्यकता न होनेपर भा 
छोगोंने नामबरीके लिये या व्यसनके लिये थे कार्य किये। आज 
हज़ारों बसे यहाँ कृपि-कार्य हो रहा है, इसलिये उस समयके कंप्ट- 
की हम कल्पना भी नहीं कर सकते जब्र छोगोंको क्ृपि-रक्षाके 
लिये या आत्म-रक्षाके लिये इस प्रकार हिंसाके विधान करना पढ़े। 
आज यह हिंसा-विधान कई हज़ार वर्षोस्त अनावश्यक हैं, इसलिये 


बंतमानकाछ्की दाष्टेसे हमे हक हे कि हम उसे अनुचित कहें; और 
अनुचित आर पापम तो सिर्फ शब्द-मात्रका अन्तर ह। 
इस तरह यह हिंसाविधायक धर्म भी एक समयके लिए आवद्यक 
था | किन्तु हमारा सबस बढ़ा पाय लो यह है कि एक समयके ढिए 
नो आवश्यक था वह सब समयक्ते लिए आवश्यक मान लेते हैं | 
जिस समय छृपि-कार्य अच्छी तरहसे चलने छगा, जेगढी पशु भी 
लिये पश्म हा गये, यहाँ तक कि हम उनका दूध तक पीने ल्गे, 
इस तरह वे हमार सहयोगी होकर नागरिक वन गये, उस समय- 
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पर उन मित्रोंकी हत्या करना क्या उचित था १ जब हम उनकी 
हिंसा किये विना जीवित रह सकते थे, तब क्या हमें उनकी रक्षा 
न करना चाहिये थी ? क्‍या यह तामसिकता हमारे अध)पतनका 
कारण न थी १ यही सोचकर महात्मा महावीर और महात्मा बुद्धने' 
हिंसाके विरुद्ध ऋन्‍्ति की। एक समय जो उचित था या क्षन्तव्य' 
था, दूसरे समयमें वही अनुचित था, पाप था, इसलिये उसके दूर 
करनेके लिए जो क्रान्ति हुई वह धर्म कहलाई । 

हिंसा-अहिंसाके प्रश्नके साथ गो-बधके प्रश्नको छे' लीजिये | 
निःसंन्देह किसी भी निरपराध प्राणीकी हत्या करना बड़ा भारी पाप 
है. और हिन्दुस्थानमें गोवध करना तो बड़ेसे बड़ा पाप है। 
परन्तु मुसलमान धर्म जब और जहाँ पैदा हुआ वहाँकी दृश्टिसि 
हमें विचार करना चाहिए । महात्मा मुहम्मदके जमानेमें अरबकी बड़ी 
दुर्दशा थी। मूर्तियोंके नामपर वहाँ मनुष्य-बध तक होता था। इसको 
दूर करनेके लिए उनने मूर्तियोंकी हटा दिया। “न रहेगा बाँस, न' 
बजेगी बाँसुरी ”-न मूर्तियाँ होंगी, न उनके नामपर बलि होगा। 
परन्तु इतनी विशाल ऋान्ति, छोग सह नहीं सकते थे। पात्रताके 
अनुसार ही सुधार होता है। इसलिए मनुष्य-बलि बन्द हुई और 
गो-बध आया | हिन्दुस्तानमें गो-बंश कृषिका एक मात्र सहायक होनेसे 
यहाँ उसका मूल्य अधिक है। इसीलिए गो-माता सर शब्दकी 
उत्पत्ति यहाँ हुई है । परन्तु अरबमें कषिके लिए गो-बंशकी आवश्य- 
कता नहीं है---वहाँ ऊँठोंसे खेती होती है। यदि बाढि आदिको 
रोकनेके लिए मुहम्मद साहबने मूत्तियाँ हटा दीं, मनुष्य-बध रोकनेके 
लिए गो-बधका विधान किया, तो « सुर्वनाश उपस्थित होनेपर आधिका 
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त्याग कर देना चाहिये# ” इस नीतिके अनुस्तार उस काछको देखते ' 
हुए यह अनुचित कहा नहीं जा सकता। जैनशाल्लोंमें एक कथा 
प्रचलित है कि मुनिके उपदेश देनेपर भी जब एक भील किसी ' 
तरहका मांस छोडनेको राजी न हुआ, तो उन्होंने उससे काक-मांसका 
ही त्याग कराया । इसका यह अर्थ नहीं है कि अन्य, 
मांसोंका विधान कराया गया; सिफ्ठ शक्यानुष्ठानकी इश्सि यह 
बात भी उचित समझी गई | इस इश्टिसे मुहम्मद साहबके समयमें 
अरबकी स्थितिपर विचार करके इस्छामकी आलोचना करना ' 
चाहिये । परन्तु, भूछ है उनकी, जो मुहम्मद साहबके अलुयायी 
होकरके भी मुहम्मद साहबकी दृष्टिपप विचार नहीं करना चाहते । 
शोधा हुआ सेखिया असाधारण वीमारीमें दवाईका काम करता है; 
परन्तु बीमारीकी परिस्थिति हट जानेपर उसे कोई अपना भोजन 
बना के, तो बीमार हो जायगा | ऐसी ह्ाढूतमें हम उस वैद्यको 
बुरा न कहेंगे जिसने. वीमारीके अवसरपर संखिया खिलाया; बुरा 
कहेंगे हम उन्हें, जिनने वीमारीके हट जानेपर भी संखियाकों सदाके लिए 
भोजन बना लिया | मुहम्मद साहवके अनुयायी, जी कि भारतवर्षमें रहते 
हैं, अगर मुहम्मद साहबकी दश्सि काम छें तो वे कभी गो-बधका 
विधान न करें। मनुप्य-बधके युगमें पश्युत्रवका विधान क्षन्तव्य, 
कहा जा सकता है; परन्तु जिस देशमें बनस्पातिके स्पर्शमें भी घोर 
हिंसा माननेवाले हों उस देशमें पशु-अधके विधानकी क्या आव- 
स्पकता है ? वहाँ तो यह पाप है | अगर हम इस बातकों समझें, 


अनार ब ७ कर 
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तो इस्छामियोंके वर्तमान कार्योकों अनुचित समझते हुए भी इस्छामको 
सहन कर सकेंगे | 

: अब में वैदिक धर्मकी एक बात लेता हूँ । वैदिक धर्मकी वर्णाश्रम- 
व्यवस्था जैनधर्मको मान्य नहीं है । परन्तु यह कहना ठीक नहीं कि 
वैदिकधर्मका पक्ष असत्य है या जैनधर्मका पक्ष असत्य है । वैंदिक- 
धर्मकी वर्णाश्रम-व्यवस्थाकों समझनेके लिये हमें अपनी दाष्टि कई 
हजार वर्ष पहले ले जाना चाहिये | हम देखते हैं कि उस समय 
आयोको कृषि और सेवाके लिये आदमी नहीं मिलते---सभी आदमी 
अयोग्य रहते हुए भी पंडिताई या सैनिक जीवन बिताना चाहते हैं | 
आवश्यक क्षेत्रमें आदमी नहीं मिलते; अनावश्यक क्षेत्रमें इतने 
आदमी भर गये हैं. कि बेकारी फैल गई है | हरएक आदमी महीनेमें 
तीस बार अपनी आजीविका बदलता है| वह किसी भी काममें 
अनुभव प्राप्त नहीं कर पाता । ऐसी हाछतमें वर्ण-व्यवस्थाकी 
योजना होती है | इससे अनुचित प्रतियोगिता बन्द होकर आजीविका- 
के क्षेत्रका यथायोग्य विभाग होता है । परन्तु इसके वाद महात्मा 
महावीरके जमानेमें हम देखते हैं. कि वर्णोने जातियोंका रूप 
पकड़ लिया है | पश्चाओंमें जैसे हाथी घोष्या आदि जातियाँ होती हैं, 
उसी प्रकार आजीविकाकी सुविधाके लिये किया गया यह सुप्रबन्ध, 
मनुष्य-जातिके ठुकड़े ठुकड़े कर रहा है | पारस्परिक सहयोगके लिए 
की गई वर्णन्यवस्था परस्परमें असहयोग और घृणाका प्रचार कर 
रही है ! सिर्फ आजीबिकाके क्षेत्रके लिये किया गया यह विभाग 
रोटी-बेटी-व्यवहास्मं भी :आड़े आ रहा है | इसके कारण दुरा- 
चारी जआाह्मण सदाचारी शूह्॒की पूजा नहीं करना चाहंता, किन्तु 
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उसे पददलित करना चाहता है | तब वर्ण-ब्यवस्थाका विरोध करना 
परम धर्म हो जाता है, क्योंकि यह व्यवस्था अब दुःखदायी हो जाती 
है | यही वात आशभ्रम-व्यवस्था की हैं। जब जीवनकी जिम्मेदारियों- 
से मुँह छुपानेवाल अपने माता-पिताको रोते छोड़कर भागने लगे, 
समाज अनुचरदायी युवा-साधुओंसे भर गया, -तब्र आश्रम-बव्यवस्थाकी 
आवश्यकता हुई । यह नियम बनाया गया कि हरएक आदमीको 
पितृ-ऋण चुकाना चाहिये, अर्थात्‌, माता-पिताकी सेवा करना 
चाहिये और जिस प्रकार माता-पिताने उसे पाठन किया है, उसी 
प्रकार उसे अपनी संतानका पाछन करना चाहिये, पीछे वान:भ्रंस्थ 
रहकर सनन्‍्यासका अभ्यास करना चाहिये; फिर सनन्‍्यास छेना 
चाहिये | अब आप देखें कि यह व्यवस्था संसारकी भल्ाईके लिये 
कितनी अच्छी है ! परन्तु यदि राजकुमार सिद्धार्थ इसी व्यवस्थासे 
चिपदे रहते, तो त्रे महात्मा बुद्ध न वन पाते | उस समय जो महात्मा 
चुद्धफे ढरा समाज और धर्मका संशोधन हुआ वह न हो पाता | 
इसलिये महात्मा बुद्धने युत्रावस्थामें ही गरह-त्याग किया । यह भी 
संसारके कल्याणके लिये बहुत अच्छा हुआ । परन्तु यदि अपवादोको 
शाज-मार्ग बना दिया जाय, तो इसी कल्याणके कारण अकल्याण भी 
हो सकता हैं । जब महात्मा चुद्धने अपने पुत्र राहुलको भी छोटी 
उमस्म दौक्षित कर लिया, तब उनके पिता महाराज शुद्धोदनने 
आकर कहा--- ह 

# भगवानके प्त्रशित होनेपर मुझे बहुत दृःख हुआ था, चेसे 
ही नत्दके अब्रमित हानेपर भी । राहुलके अत्रजित होनेपर अत्यपधिक। 


् मेरी पक बे च् झ्को जान 
भन्ते ) पृत्र-ओ्रम मेरी छाछ छेद्र रहा है, छाल छेदकर चमड़ेकों छेद 


श्मण 
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रहा है, चमड़ेको छेदकर मांसको छेद रहा है, मांसको छेदकर. 
नसको छेद रहा है, नसको छेदकर हड्डीको छेद रहा है, हड्डीको 
छेदकर घायल कर दिया है । अच्छा हो भन्‍्ते | आर्य, मातापिताकी 
अनुज्ञाके बिना किसीको दीक्षित न करें। ” 

इसके बाद महात्मा बुद्धने भिक्षुओंकोी एकत्रित किया और नियम 
बनाते हुए कहा--- 

४ भिक्षुओ, माता-पिताकी अनुज्ञाके बिना पुत्रको दीक्षित न 
करना चाहिए; जो करे उसे दुक्‍्कटठ ( दुष्कृत ) का दोष है। ” 

आप देखें कि दीक्षाके मार्गमें यह रुकावट कितनी अच्छी थी ! 
महात्मा महावीरने तो यह रुकावट शुरूसे हीं रक्खी । इतना ही 
नहीं, अपने जीवनमें ही उनने इसका पालन किया । माता-पिताकी 
अनुज्ञाके बिना वे कई वर्ष रुके रहे । आश्रम-व्यवस्था, महात्मा 
बुद्धका अपबाद तथा इस विषयमें महात्मा महावीरका प्रारम्भले और 
महात्मा बुद्धका राहुलको दीक्षित करनेके बादका मध्य-मार्ग, ये तीनों 
अपने अपने देश-कालके लिए उपयोगी रहे हैं | इसलिए इन तीनोंमें 
कुछ विरोध नहीं कहा जा सकता | 

अब थोढ़ासा विचार द्वैत और अद्वदैतपर भी कीजिए | अद्वेतवादी 
कहता है कि सत्र जगतका मूल तत्व एक है, ेत भावना करना 
संसारका कारण है। इस प्रकारका विचार करनेवाढा मनुष्य, यह 
मेरा सवार, वह दूसरेका स्वार्छ, यह विचार ही नहीं छा सकता । 
वह तो जगतके हितमें अपना हित समझेगा। जिस वेयक्तिक 
स्वरार्थक पीछे छोग नाना पाप करते हैं, वह वैयक्तिक स्वार्थ उसकी 
दृु्टिमं न रहेगा । वह निष्पाप बनेगा। द्वेतवादी कहेगा---भूल तत्त्व दो 
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हैं, में आत्मा हूँ और मेरे साथ छगा रहनेवाछ्ा पर-तत्त पुट्ठछ जुदा 
हैं। में इस पर ' के वन्चनम पड़कर पराधीन हूँ, दुःखी हूँ, मुझे 
इस बन्धनको तोड़ना चाहिए। यह समझकर वह शरीरकी अपेक्षा 
आत्माको मुख्यता देता है, शरीरके लिए कोई पाप नहीं करता । इस 
तरह द्वत-भावना उसे निव्िकार बननेको प्रोत्साहित करती है | 

इस तरहके बहुतसे उदाहरण दिये जा सकते हैं| उन परसे हमें 
माध्ठम होगा कि धर्मको प्राप्त करनेके लिए जो सम्प्रदाय बने हैं, वे 
जब बने थे तव उस द्रव्य-क्षेत्रकार-भावके अनुसार किसी उप- 
योगी---कल्याणकारी--तत्तको लेकर बने थे | तभी वे खड़े हो सके। . 
इसलिए में इत वातको कहनेका साहस करता हूँ कि सम्प्रदायोंके 
मीलिक ( असठो ) रूपोका धर्कके साथ--कल्याणके साथ---को£ 
विरोव नहीं है । | 

हो, हर एक सम्प्रदायके सिद्धान्तोंका पीछेसे दुरुपयोग होता है । 
परन्तु इससे हम उन सम्प्रदायोंकों बुरा नहीं कह सकते । दुरुपयोग 
तो अच्छेसे अच्छे तत्तका होता है । अहिंसा सरखि श्रे.्ट तखका 
दुरुपयोग होकर कायरताका प्रचार हुआ है। दीक्षाफें नामपर 
बालक-विक्रव या बाहक-चोरी भी होती है, द्वतके नामपर स्वार्थका 
ही पोषण हो सकता है, अद्वितके नामपर सत्र व्रियोंगें अद्वत भावना 
रखकर व्यमिचास्का पोषण हो सकता है | इसलिए दुरुपयोगको 
हटाकर हमे हरएक सम्प्रदायक्ते मौलिक रूपपर विचार करना चाहिए 
और उसी इश्सि उसकी आलोचना करना चाहिए। तंब हमें सब 
सम्प्रदाय अपने अपने द्वव्य-लन्र-काल-भावकें अनुसार अविरुद्ध और 
अनिन्न माद्म होंगे, आर अपनी योग्यतानुसार दम उन समीसे छाम 
उठा सकेंगे । 
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यहाँ यह प्रश्न किया जा सकता है कि अगर इस अकार सब 
धर्मोकों अच्छा साबित करनेकी कोशिश की जायगी, तो 
अच्छे और वुरेका विवेक ही नष्ट हो जायगा, सब छोग वैनायिक 
मिध्यादष्टि हो जायेंगे । परन्तु मेरे उपयुक्त वक्तव्यमें इस प्रश्नका 
उत्तर है। मेरे उपर्युक्त वक्तव्यमें सर्व-धर्म-समभावका जो विवे: 
चन किया गया है, उसमें सब,धमोको सर्व-द्वव्य-क्षेत्र-काल-भावके 
लिये अच्छा नहीं बताया है, किन्तु यह कहा गया है. कि सब “वर्मोंका 
अपने अपने द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावमें उपयोगी स्थान है।। किस द्वब्य- 
क्षेत्र-काल-सावमें किस धर्मका कितना उपयोगी स्थान है, इसका 
निर्णय तो विवेकसे होता है; जब कि चैनयिक मिध्याइष्टिके पास 
विवेक नामकी कोई चीज ही नहीं होती । 

यह हो सकता है कि एक धर्म अधिक समयके लिये और 
अधिक प्राणियोंके ढिये उपयोगी हो और दूसरा कम हो, परन्तु 
इससे कोई भी निरुपयोगी नहीं कहा जा सकता | सबका अपना 
अपना स्थान है | सुईकी अपेक्षा तलवारकी कीमत ज्यादः हो सकती 
है, परन्तु सुईका काम तलवार नहीं कर सकती; अपने अपने स्थानपर 
दोनों ही ठीक हैं | दोनोंको अपने अपने समयपर उपयोगी समझना 
एक वात है और स्वरूपमें अविवेक रखना दूसरी बात है । वैनयिक 
मिथ्याद््टि किसी धर्मकी उपयोगिता नहीं समझता, वह तो अविवेकसे 
सबको एक समझता है. । इसलिये वैनयिक मिध्याद्ृश्टमें और सर्व-धर्म- 
समभावीमें जमीन आसमानसे भी आधिक अन्तर है। । 

यहाँ दूसरा ग्रेश्न यह उठता है कि अहिंसा आदि धर्मोका “तत्त' 
न्यूनाधिक रूपमें सब धर्मामें.पाया जाता है, परन्तु विश्वकी समस्याको 
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सुल्झानेके ढिये सभी धर्म एक दूसरेसे इतना अधिक विरुद्ध कथन 
करते हैँ कि उन सत्रका समन्वय करना मुश्किल है। कोई देत मानता 
है, कोई अद्वैत मानता है; कोई ईश्वर मानता है, कोई नहीं मानता । 
भरा इन सब वबातोंका कोई मेल कैसे कर सकता है ? और जब 
इनमेंस किसी एक घर्मकी वात युक्ति आदिसि विरुद्ध सिद्ध होती हो, 
तब उस धर्मकों असत्य समझते हुए भी सत्यके समान उसका आदर 
कैसे किया जा सकता हे ? 
निःसन्देह यह एक आवश्यक प्रश्न है; परन्तु इसका कारण है 
धर्मकी मर्यादाक्ता भूल जाना | हमें यह समझ ठेना चाहिये कि धर्म, 
धर्म है, वह दर्शन नहीं है, भीतिक विज्ञान नहीं है, गणित नहीं 
है, ज्योतिष नहीं है, इतिहास नहीं है, भूगोर नहीं है। धर्मशात्र 
इन सव॒का उपयोग करता है, परन्तु ये सव धर्मशासत्र नहीं हैं । 
अर्थशात्रम गणितका उपयोग होता है, परन्तु गणित अर्थशात्र नहीं 
कहलाता । कान्यमें व्याकरणका उपयोग होता है, परन्तु व्याकरण 
काव्य नहीं कहलाता | व्यास्यानके लिये व्याख्यान-भवनका उपयोग 
होता है, पस्‍तु व्याख्यान-भवन व्याख्यान नहीं कहराता | इसी प्रकार 
धर्मके लिये दर्शनका उपयोग होता हैँ, परन्तु दर्शन, धर्म नहीं कहा 
सकता । धर्म आर दर्शन ये ज़ुदे जुदे शोत्र हैं । धर्मशात्रका काम 
हैं कि ग्राणियोंकी सुखी बननेका मार्ग बतलछाये; जब कि दर्शनका काम 
कि विश्वके रहत्यको प्रकट करें| ये सत्र शाल्र धर्मशात्रके सहायक 
। परन्तु आज तो हर एक विपद्र धर्मशात्रमें टंस दिया गया है, 
लिये जन-म्योतिप, जेन-भूगो 5, जैन-गणित, जँन-भ्याकरण, आदि 
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शब्दोक़ी रचना हुई है। कोई जैन-भूगोलका खंडन करके यह अमिमान 
करे कि मैंने जैनधरमका खंडन कर दिया, तो वह भूलता है।.किसी भी 
धर्मका खंडन तब कहा जा सकता है जब कि उस धर्मके द्वारा बत- 
छाया हुआ आचरर्णाय मार्ग प्राणि-समाजको दुःखदायक साबित कर दिया 
जाय | दर्शन आंदिका काम वस्तुके विषयमें विचार करना या. निर्णय 
करना है, परन्तु धर्मशात्रका काम उस निर्णयको सुखोपयोगी बना 
देना है | धर्मका सुखसे साक्षात्‌ सम्बन्ध है, जब कि दर्शन, ज्योतिष 
आदिका परम्परासम्बन्ध है । यही कारण है कि किसी अन्य शात्रके 
प्रवरतककी अपेक्षा धर्मग्रवत्तैकका स्थान ऊँचा है | इसालिये दर्शनोंमें 
परस्पर विरोध होनेसे हमें धर्ममें विरोध न समझना चाहिये | 

यहाँ एक तीसरी शंका पैदा होती है कि दर्शनको अगर हम 
धर्मशात्षसे जुदा भी कर दें, तो भी धर्मामें परस्पर मिन्नता रह जाती है 
और अगर हम उनमें सम-भाव रखने लगें, तो.हमारे लिये यह निर्णय 
करना कठिन हो जायगा कि हम किस धर्मका पालन करें । 

इसके उत्तरमें संक्षेपमें मेर्र कहना यही है. कि आप किसी भी 
धर्मका पालन करें, परन्तु इन दो बातोंका खयाल रक्खें-- 

प्रथम तो यह कि जब कोई धर्म पैदा होता है या नये रूपमें 
दुनियाँके सामने आता है तब उसके सामने उस समयकी परिस्थिति 
रहती है, इसलिये उसका रूप उस परिस्थितिके अनुकूल होता है । 
कालान्तरमें वह परिस्थिति बदछ सकती है । सम्भव है आज भी वह 
परिस्थिति बदली हुई हो । इसलिये परिश्थितिके प्रतिकूल तत्तोंको 
अलग करके हमें अपने धर्मको अर्थात्‌ सम्म्रदायको सच्चा धर्म बना 
लेना चाहिये | 
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दूसरी वात यह है कि अपने धर्मका चाहे पुराना रूप हे।, चाहे 
नया अर्थात्‌ सुधरा हुआ रूप हो, वह अमुक परिस्थितिमें अमुक 
श्रेणीके लिये ही है | अपने धर्मको हमें सम्पूर्ण धर्म नहीं, परन्तु धर्म- 
की एक अवस्था या धर्मका एक अंश कहना चाहिए। जैनशाल्रोंकी 
परिभापामें अगर मैं धर्मको ' प्रमाण ' कहूँ तो जुदे जुद्े नामोंसे प्रचलित 
धर्मोको अर्थात्‌ सम्प्रदायोंको नय कहूँगा ।. * नय ? प्रमाणका अंश है 
न कि पूरा प्रमाण; सम्प्रदाय धर्मका अंश है, न की पूरा धर्म । 

किसी धर्मको सच्चा कहना या मिथ्या कहना,' यह उसके स्वरूप- 
पर नहीं किन्तु अपेक्षापर निर्भर है। नय, सच्चा नय तभी कहलाता ' 
है. जब कि वह दूसरे नयका तबिरोध नहीं करता । दूसरे नयका विरोध 
करनेवाछा नय मिथ्या नय या दुर्णय कहा जाता है। 

इसी प्रकार सम्प्रदाय भी वही धर्म कहा जा सकता है, जो दूसरे 
सम्प्रदायका विरोध नहीं करता । अगर कोई सम्प्रदाय दूसरे सम्प्रदाय- 
का विरोध करता है, उसकी इश्टतिको गौण ही नहीं करता किन्तु 
नष्ट भी करता है, तो वह सम्प्रदाय मिथ्यात्व है, पाखण्ड है | ये सब 
जुदे जुदे, एक दूसरेके शत्रु बनकर खड़े होंगे, तो पाखण्ड कहलायेंगे 
और मिल करके खड़े हगे, तो सत्य कहलायँगे, धर्म कहलायेँगे । 

धर्मोकी त्रिविधताका रहस्य समझनेके लिये निम्नलिखित सृत्रोंका 
स्मरण रखना उपयोगी होगा--- 

१---धर्म एक ही है और वह सुख-मार्ग है | 

२--हव्य-क्षेत्र-काल-भावके अनुसार उसके स्वरूप अनेक हैं | 
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निरफेक्षा३ नयाः मिथ्या सापेक्षाः बसु तेड्थक्त्‌ | 
---समन्तभद्र 
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३---धर्मके अश होनेसे वे स्वरूप भी धर्म कहलाते हैं | 
४-- प्रत्येक सम्प्रदाय अगर दूसरे सम्प्रदायको सिर्फ अविवक्षित 
करता है, उसका विरोध नहीं करता तो वह धर्म है, अन्य- 
था अधर्म है । 
७५--दर्शन, इतिहास, भूगोल आदि धर्मशासत्र नहीं हैं । 
६--जिस प्रकार अंशसे अंशीका ज्ञान किया जाता है उसी- 
प्रकार हम प्रत्येक सम्प्रदाय रूप अंरसे घर्मरूप अंशीकां 
ज्ञान कर सकते हैं । शर्त यह है कि उसमें अनेकान्त- 
स्याद्माद-अर्थात्‌ सर्व-धर्म-सम-भावका तत्त्व होना चाहिये | 
घमंका उद्देश्य | 
साधारण छोगोंकी मान्यता यह है. कि धर्म परछोकके लिए है। 
यह बात मानी जा सकती है कि धर्मते परछोक सुधरता है, 
परन्तु धर्मोकी उत्पात्ति छौकिक आवश्यकताका ही फल है । 
पारलौकिक फल तो उनका आनुषक्धिक फल है| जैनशासत्रके अनुसार 
जिस समय यहाँ भोगभूमि थी अर्थात्‌ युगलियोंका युग था, उस 
समय यहाँपर कोई भी धर्म नहीं था, जेनघर्म भी नहीं था। 
इसका कारण यही है कि उस समय मनुष्यको कोई झौकिक कष्ट 
नहीं था। उस समय साम्यवाद इतने व्यापक रूपमें था कि 
प्राकृतिक इशिसि भी छोगोंमें कोई विषमता नहीं थी। जैन-शात्न 
कहते हैं कि उस समय ख्री-पुरुषोंके शरीरकीः दढ़तामें भी विषमता 
नहीं थी; उस समय कोई राजा या अफसर नहीं था, वैयाक्तिक 
सम्पत्ति नहीं थी, अत्याचार अनाचार आदि नहीं था; स्वामी-सेवकका 
भेद न था; अकाल्मृत्यु और बीमारी नहीं थी। जैन-शात्र उस 
२ 
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कालको पहिछा आरा या सबसे अच्छा काल कहते हैं. और कहते हैं. 
कि उस समय कोई धर्म नहीं .था । जैनशाद्थोंके इस वर्णनका 
ऐतिहापिक मूल्य भले ही कुछ न हो; , परन्तु उससे . इतना तो 
माछ्ठम होता है कि जेंनधर्मके संस्थापक प्रवर्तक और . सम्बारुक जिसे 
सबसे अच्छा काल कहते हैं, वह काल धर्मरहित था। जैनपघर्मके 
अनुसार जब यह काल नष्ट हो गया, कष्ट बढ़े उसके बाद अनेक 
धर्म पेदा हुए | इससे यह बात सिद्ध होती है कि जब तक समाजमें 
विपमता पैदा नहीं होती, समाज दुःखी नहीं होता, तब- तक कोई 
धर्म पदा नहीं होता । धर्मकी उत्पत्ति दुःखको दूर करनेके लिये ही 
; हुई है । गीताके शब्दोंमें भी दुःखको दूंर करनेके लिए ईश्वरका या 
धर्मका अवतार होता है | महात्मा बुद्धने संसारको दुःखसे छुड़ानेके 
लिए एक घर्मसंत्थाकों जन्म दिया । महात्मा ईसा, महात्मा मुहम्मद 
आदि संसारके सभी धर्म-संस्थापकोंने दुःखी समाजके दुःखको दूर 
करनेके लिए धर्म-संस्थापना की है और अपना जीवन अपैण किया है। 
धर्म खुखके लिए है, इस स्बसम्मत बातको सिद्ध करनेके लिए अधिक 
प्रमाण देनेकी जरूरत ही नहीं है | 
धर्मकी आवश्यकता क्यों हुई, जब हमें यह बात माद्म हो गई, 
तब धर्म क्या है, इसके समझनेमे विशेष कठिनाई नहीं रह जाती । 
उस समय धर्मका यह सीधा सादा लक्षण हमारे ध्यानमें आ जाता है 
कि जिस नीति या मार्गसे दुःख दूर हो सकता है. उसे धर्म कंहते 
इसलिये अगर हम धर्मको समझना चाहते हां, तो हमें जगतके 
दुःखों और दुःखोंके दूर करनेके उपायक्रो जान ठेना चाहिये | इसके 
याद धमकी मीमांसा करना कठिन नहीं है | 
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जिविध दु/ख | 

प्रत्येक प्राणी संसारके विविध दुःखोंस घबराया हुआ है। उसे 
सुखकी अपेक्षा दुःख कई गुणा भोगना पड़ता है। इस दुःखका हम 
तीन अंशोंमें विभक्त कर सकते हैं--- 

( १ ) बाह्म प्रकृति और हमारे शरीरकी रचना ही कुछ ऐसी है. 
कि वह दुःखके कारण जुठाती रहती है । 

(२ ) सामग्री कम है, भोगनेवाले ज्यादः हैं; और तृप्णा और 
भी ज्यादः है, इसलिये प्राणियोंमें परस्पर संघर्ष होता है जिससे अनेक 
तरहके अन्याय और अत्याचार होते हैं | इससे दुःख बढ़ जाते हैं । 

( ३ ) मनुष्यको सुखी रहनेकी कछाका ज्ञान नहीं है, इसलिये 
उसे दुःखका अनुभव जितना होना चाहिये उससे अधिक होता है.। 
ईष्या आदिसे वह अनावश्यक दुःखोंकी सृष्टि करता है | 

इन तीनों प्रकारके दुखोंको हम ऋमसे प्राकृतिक, परतप्राणिकृत 
और स्वकृत कह सकते हैं |. 

प्राणियोंका शरीर घृणित है, बहुत ही जल्दी इसमें रोग होते हैं 
भोगोंसे यह कमजोर हो जाता है, अपने आप भी शिथिर हो जाता 
है और अन्तमें इच्छा न रहते हुए भी नष्ट हो जाता है। इधर कृति 
भी हमारी इच्छाके अनुसार काम नहीं करती | हम चाहते हैं. कि 
हवा चढे, परन्तु हवा नहीं चढती | हम चाहते हैं. कि ठण्डी हवा 
चले, तो गरम चलती है | इस प्रकार न तो प्रकृति हमारी इच्छा- 
ओंकी या हमारे शरीरकी आवश्यकताओंकी गुछामं है, न शरीर 
हमारी इच्छाओंके अनुसार .काम-करंता है | इन दुःखोंस बचनेके लिये 
परस्पर सहयोगसे एक दूसरेके :दुःखोंकों दूर करनां तथा सहनशील 


है 
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बनना सिखाया जाता है| सहनशीछता और परस्पर प्रेम या सह- 
योगसे हम दुःखोंसे बहुत कुछ सुरक्षित रह सकते हैं । कुछ तो 
दुःखके निमित्त कारण दूर हो जाते हैं और जो कुछ रहते हैं, वे 
हमारे ऊपर प्रभाव नहीं डाल पाते-अर्थात्‌ हमें दुःखी नहीं बना पाते | 
प्राकृतिक दुःखोंको दूर करनेका इससे बढ़कर कोई उपाय नहीं है । 
परप्राणिकृत दुःखोंको कम करनेके लिये भी धर्मकी आवश्यकता 
हैं। मितनी सामग्री है और जितने भोगनेवाले हैं, उनकी योग्य 
व्यवस्था करनेसे परप्राणिकृत दुख कम किये जा सकते हैं। “* जिस- 
की छाठी उसकी मेंस ” के सिद्धान्तके अनुसार वलवान्‌ अगर 
निर्वछोंको पीड़ा देते रहें, तो कोई भी मनुषण्प सुखी न हो सकेगा । 
छीना-झपटीस भोग-सामग्रीमें इृद्धि तो हो नहीं सकती, वल्कि कुछ 
हानि ही होगी, और कोई भी प्राणी निराकुछतासे उसका भोग न 
कर सकेगा। अगर कोई किसीको न सतावे, न धोखा दे, न उसकी 
चोरी करे, तो सभी छोग न्याय-प्राप्त सामग्रीका निराकुछतासे भोग कर 
सकेंगे । इसलिये सबको संयमसे काम लेनेकी आवश्यकता है। 
संयमके दो भेद किये जाते हैं---इन्द्रिय-संयम और प्राणि-संयम | 
इख्रियोकों वहमें करनेंकों इच्धिय-संयम कहते हैं | इच्ध्रिय-संयमी मनुष्य 
अपने जीवन-निर्वाहके लिये कमस कम सामग्रीका उपभोग करता हैं, 
वह बची हुई सामग्री दूसरोके काम आती है, इससे संघर्ष कम होता 
है और सुल्ल बढ़ता 6) अगर एक मनुष्य अधिक प्ामग्रीका उपभोग 
करेगा तो दृसरेको कमी पड़ेगी, इससे दूसरा मनुष्य दुखी होगा और 
मंवर्षसे दोनों दुखी होंगे। एक अच्छे राज्यमें जो कार्य कानूनके वलूपर 
कराया जाता है, धर्म वही कार्य आतम-गजुद्विके मार्गसे कराना चाहता है । - 
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यद्यपि कानूनके मार्गसे धर्म समता-प्रचारका विरोधी नहीं है, फिर 
भी उसका जोर आत्म-शुद्धिपर है। क्योंकि कानूनके बलपर जिस 
समताका प्रचार किया जाता है वह अप्थिर होती है और सिर्फ 
बहिज्वौलाओंको दूर कर पाती है। छोगोंकी तृष्णा शान्त नहीं होती; 
अवसर मिलनेपर वे मनमाना भोग करते हैं | उनमें वह उदार दृष्टि 
नहीं रहती, जिससे मनुष्य त्यागमें सुखक्ा अनुभव करता है। हाँ, 
“कुछ न होनेसे कुछ अच्छा ' इस उाक्तिके अनुसार जहाँ आत्म-शुद्ठिके 
संयमका यथायोग्य प्रचार न हो सकता हो, वहाँ कानूनसे काम ढिया 
जाय; परन्तु यह कानूनी संयम जब आत्मिक संयमके रूपमें परिणत 
हो जाय तभी सच्चा सुख प्राप्त होगा। क्योंकि इसमें वे छोग भी सुखी 
होंगे, जो प्राप्त हुई अधिक सामग्रीका त्याग करेंगे, अथवा अधिक 
सामग्रीको प्राप्त करनेकी शक्ति रहते हुए भी अधिक सामग्रीको प्राप्त 
करनेकी चेष्टा न करेंगे। इससे संघर्ष और अशान्ति रुकेगी। 

दूसरा संयम प्राणि-संयम है । इसमें दूसरे प्राणियोंको दुःख 
देनेका निषेध किया गया है | यह संयम तो बिलकुछ स्पष्ट रूपमें 
दुःख-निरोधक है। आजतककी अधिकांश सरकारोंने इसी संयमके 
एक बहुत स्थूछ और संकुचित भागकों पाछन करानेका काम किया 
है। पशु-पक्षियोंके विषयमें इस संयमका पालन बहुत कम हुआ है 
और इन्द्रिय-संयमकी तरफ तो सरकारोंका ध्यान नहींके बराबर 
गया है। परन्‍्तु आज छोगोंको इन्द्रिय-संयमकी उपयोगिता समझसें 
आने लगी है | क्‍योंकि यह बात स्पष्ट हो गई है कि. जबतक समर्थ 
छोग इद्विय-संयमका पाठन न करेंगे या. उंनसे पालन न कराया 
जायगा, तब. तक निर्बछोंको पेटमर भोजन मिलना और .प्रकृति-म्रदत्त 
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स्वाभाविक जीवन विताना भी काठेन है। भले ही यह कानूनी .संयम 
आत्मिक संयमकी बराबरी न कर सके; परन्तु इससे इतनी वात पिद्ध 
होती हैं कि संसारकी सुख-बद्धि या दुःख-हानिके लिये संयम अनिवार्य 
है। सरकार रूपी इमारतें इसी संयमकी नींवपर खड़ी होती हैं। हवा- 
पानीके समान संयम भी जीवनके लिये आवश्यक हैं। 0.५. 

इस संयमकी पूर्णता तो पूर्ण आत्म-विकासमें ही हो सकती है, 
पर्तु व्यावह्यारिक इंट्रिसि इस संयमकी पूर्णता-अपूर्णताका विचार 
करना हे । जीवन-निर्वाहके लिये अपने उचित हिस्सेसे अधिक 
सामग्रीका उपयोग न करना पूर्ण इन्दिय-संयम हैं| जो इससे 
अधिक सामग्रीका. उपभोग करे किन्तु मर्यादा रक्‍्खे, वह अपूर्ण 
संयमी है। जो मर्यादा न रखे, वह अबिरत या असंयमी है । 
इसी प्रकार जो मनुष्य जीवनको रखनेके लिये अनिवार्य हिंसासे आधिक 
हिंसा नहीं करता वह ग्राणि-संयमकी दइश्टिसि पूण्ण संयमी है। जेसे 
श्वास ठेनेमें, चडने-फिरनेमें, शोचादिमें हिंसा अनिवार्य है। यद्यपि इन 
कार्यमें बत्नाचार करना आवश्यक है, फिर भी कुछ न कुछ द्वव्य-हिंसा 
अवश्य होगी। यह अनिवार्य है | इस अनिवार्य हिंसासे जो आवक हिंसा 
करे, किन्तु मर्यादा रकखे वह अपूर्णसंयमी है| जो अमयीद हिंसा करे, 
बह असंयमी है | इसी ग्रकारके और भी उदाहरण दिये जा सकते हैं । 

इस चचसि यद्द बात सिद्ध हो जाती ह कि धर्ममें बताये हुए 
ये दोनों संयम, शरीर झोपक, जीवन-नाशक, और परलोकर्मं ही 
फल देनेवाले नहीं हैं, किन्तु इनसे जीवन और शारीरकी रक्षा है 
और परलोकके सुखकी अपेक्षा ऐडिक सुंखके लिए इनकी आवश्यकता 
अविक हे | इसलिये संबमका ध्येय दुख नहीं, सुख दे । 
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यद्यपि संयम, सुखके लिये आवश्यक है यह बात सिद्ध हो जाती 
है, फिर भी सामाजिक सुखकी बृद्धिका हिसाब कैसे छगानां . चाहिये 
और उसके ढिये कौनसी नाति निश्चित करना चाहिये, इस 
बातपर विचार करना आवश्यक है | यहाँ मैं खुखके विषयमें, कुछ नहीं 
कहता, क्योंकि वह स्वानुभवगम्य है | ग्रइन यह है. कि किसका सुख 
यहाँ लिया जाय | साधारण इश्सि तो यही कहना चाहिये कि 
प्रत्येक प्राणी अपने सुखके लिये प्रयत्न करता है। दूसरोंके 
सुखके लिए जो वह प्रयत्न करता है, वह इसीलिये ,कि 
दूसरोंका सुख अपने सुखको बढ़ानेमें या सुरक्षित रखनेमें सहायक है | 
माँ-बाप ,भी भविष्यकी आशासे संतानसे प्रेम करते हैं | परन्तु अगर 
इस प्रकारका' ;हिसाव रक्‍्खा , जाय कि जिससे . हमें सुखकी आशा 
हो उसे ही ,हम सुखी करनेकी चेथ्टा करें, तो हमें दूस- 
रोते बहुत .कम सुख मिलेगा और दूसरोंको हमसे बहुत ' 
कम सुख ,मिल्ेगा । हम रास्तेम॑ जाते जाते किसी गड्ढेमें गिर 
गये, उस समय हमें मनुष्य-मात्रसे छुखंकी आशा करनी पड़ती है..| 
प्रत्येक, मनुष्यके जीवनमें ऐसे सैकड़ों प्रसंग आते हैं, जब .उसे हरएक 
मनुष्यसे सहायताकी आवश्यकता होती है'। ,अगर मनुष्य बिलकुल 
स्वार्थी हो. जाय या ऐसे मनुष्योक्े ही हितका,विचार करे जिससे उसे 
प्रद्युपकारकी आशा है, तो .मनुष्प-जाति शीघ्र ही. नष्ट हो जायगी। 
अनुभवने -यह बंतलाया है क़ि केवल त्यागके, नामपर ही, नहीं बल्कि 
खुखके लिये मनुष्यकी परोपकार करना त्राहिसे, , इसमें मनुष्यकी 
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स्वार्थसिद्धि है | इसके लिए एक कल्पना कीजिये कि दो मनुष्य ऐसे 
हैं जो एक दूसरेको सहायता नहीं पहुँचाते | प्रत्येक आदमी साहतें 
एक मास वीमार रहता है,' इसलिये उनके ग्यारह महीने सुखमें और 
एक महीना दुःखमें बीतता हैं| परन्तु दुःख मनुष्यको इतना असह्य 
है कि ग्यारह महीनेका सुख एक महीनेके दुःखके आगे कम माहछूम 
होता है | अगर हम ग्यारह महीनेके नीरोगता / छुख ) के अंश 
( डिग्री ) ग्यारह सो कल्पित कर लें, तो एक महीनेके दुःखके ( ऐसी 
बीमारीके कि जिसमें कोई पानी देनेवाठा भी नहीं है ) अंश हमें 
१२०० मानना पड़ेंगे | इस तरह इनमेंसे प्रत्येक मनुष्यके हिस्सेमें 
११०० डिग्री सुख और २२०० डिग्री दुख पड़ेगा। इस तरह 
हिसाव करनेपर प्रत्येकके हिस्सेंमे ११००.डिग्री दुःख ही रह जायगा। 
परन्तु दो ऐसे मनुष्य हैं जो एक दूसेरेको पूर्ण सहायता पहुँचाते हैं | 
इस लिये जब उनमें कोई बीमार पढ़ता है तब उसे सिर्फ रोगका ही 
कष्ट होता है । इन द्वोनों रोगियोंकी तुलना कीजिये | एक . ऐसा है 
कि उसे न तो कोई पानी देनेवाल्ा है, न ओष॑घ देनेवाला है, न उसे 
कोई खाने देता है | पेशात्र आदि मल-त्याग वह विस्तरमें या आस- 
पास कर छेता है | एक महीनेतक सफाई भी कोई.नहीं करता | 

इस रोगीमें और उस रोगीमें जिसको इन सब कष्ठोंका 
सामना नहीं करना पड़ता, आकाश-पाताठडका अंतर है । 

उसका दुःख अगर २२०० छिग्नी है, तो इसका सिद्ध २०० । इस 
तरह इनमेंसे प्रत्येकके हिल्सेमें ११९०० डिग्री खुख और २०० डिग्री 

दुःख पढ़ा । अगर अपने साथीकी परिचर्या ,करनेका कष्ट १०० 

अंश और जीढ़ लिया जाय, तो इनका कष्ट ३०० डिग्री होगा | 
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इस तरह इन्हें ८०० डिग्री सुखरूपी मुनाफा हुआ जब कि पहिलेको 
११०० डिग्री दुःखरूपी नुकसान है। कहनेका तात्पय यह है कि 
परोपकार करनेमें हमें जितना कष्ट उठाना पड़ता है, उससे असंख्य- 
गुणा कष्ट उसका कम हो जाता है जिसके साथ परोपकार किया 
जाता है। बच्चेको मॉन्बाप पाछते हैं इससे मॉ-बापको कष्ट होता 
है जरूर, परन्तु बचेका कष्ट जितना कम होता है उससे दसवां 
हिस्सा भी मौ-बापका कष्ट नहीं बढ़ता । ये उदाहरण छोटे क्षेत्रमें 
हैं परन्तु विश्वभरके लिये इस नीतिसे काम छेनेमें संसारका सुख कई 
गुणा बढ़ जाता है । अपने अपने स्वार्थकी दृष्टि रखनेसे संसारमें 
जितनी सुख-सृष्टि हो सकती है, परोपकाररूप सहयोगसे वह छुख- 
सृष्टि वर्गधारांके समान बढ़ता जाती है | एक मनुष्य अगर एक डिग्री 
सुख पैदा कर सकता है, तो दो मनुष्य २१२८४ डिग्री सुख पैदा 
.कर सकते हैं | इसी प्रकार तीन मनुष्य ३३३-५, चार मनुष्य 
४०८४-१६, पाँच मनुष्य ५३९७५८२५ डिग्री सुख पैदा कर सकते हैं.। 
इसी नियमपर (एकसे आधे दो से चार” की छोकोक्ति प्रचलित है। 
अगर स्वाथियोंका समाज और परोपकारियोंका समाज, ऐसे दो समाज 
कल्पित किये जाये, तो दोनों समाजके व्याक्ति सुखके लिये समान 
प्रयत्न करनेपर भी पहिलेकी अपेक्षा दूसरे समाजके मनुप्य असंख्य- 
गुणे छुखी होंगे। कहनेका तात्पर्य यह है कि यथपि मनुष्य अपने 
ही सुखके लिये प्रयत्न करता है; परन्तु परोपकारी हुए ब्रिना संसारमें 
'इतना सुख ही तैयार नहीं हो.सकता जिससे उसे सुखका बहुत 
और अधिक स्थायी भाग मिले । इसाडिये परोपकारको भी स्वार्थ--- 
'उच्चतम स्वार्थ---सालिक: स्वार्थ समझना 'चाहिये ।- परोपकारका क्षेत्र 
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विरस्तार्ण होगा, सुखका क्षेत्र भी विस्तीर्ण होगा, परप्राणिकृत दुःखको 
दूर करनेमें यह एक ऐसा उपाय.है कि जिसमें किसी कल्पनाकी 
आवश्यकता नहीं है । 


कर्तव्याकर्तन्यका निर्णय करनेके लिए वेदान्तंने इसी उर्पायको 
स्वीकार किया है। वेदान्तके अंनुसार मूंछमें सारा जगत्‌ं एक है। 
जिसे इस एकत्वका दर्शन हो जाता है, उसकी दृोष्टिमें स्वार्थ और 
परार्थका भेद ही नहीं रह जाता है। इसमें आपत्ति है तो इतनी 
ही है कि प्राणियोंके अनुभव जुदे जुदे होनेसे, तथा जड़ और 
चेतनमें सत्ता-सामान्यकी दृष्टिमें समता है, परन्तु वे . दोनों एक ही 
तत्त नहीं हो सकते, इसलिए, संसार अनेक द्रव्यात्मक है । अनेकको 
एक माननेकी यह कल्पना बुद्धि-संगत नहीं है, इसलिए एकल्के 
ऊपर विश्वास नहीं होता, तब्र उसका आधार बनाकर कतंब्यांकर्तन्यका 
निर्णय करना केसे बन सकता है ? अगर हम यह समझ जाये कि 
हमारा स्वार्थ परोपकारके बिना टिक. ही नहीं सकता, तो भले ही 
दूसर जीवोंमें और .पदार्थामें हमसे- व्यक्तिगत विभिन्नता हो, परन्तु 
हमें परोपकारको धर्म बनानां पड़ेगा और उसे स्वार्थका अंग मानना 
पदेंगा । तात्य यह है कि चाहे सब जड़-चेतन-संतारको एक 
मानो या जडइ और ,जीबको प्रथक्‌ ' प्रथक्‌, परन्तु सुखी होनेके लिए 
परोपकारको स्वार्थक समान, परात्माओंकों स्वात्मके समान महत्व 
देना पड़ेगा, परोपकारकों हमें एक स्वभाव वना छेना पढ़ेगा। 
प्रोपकारके क्षेत्रमं सिर्फ मनुष्योका ही नहीं, किन्तु पद्यक्षी, कीट- 
पतंग तथा स्थावरोंका भी समावेश होगा | जिसने परोपकारको 
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स्वाथ समझा, समस्त ग्राणि-जगत्‌ जिसने परोपकारका क्षेत्र बनाया, 
वही निष्पाप और खुखी है। 

यहाँ यह प्रइन हो सकता है कि मनुष्योके और पश्ु-पक्षियोंके उप- 
कारकों हम अपना कर्तव्य या. स्वार्थ समझें, यह ठीक है; पर्तु कीठ- 
पतड्लोंका विचार क्यों करें : उनसे हमें क्या छाभ हो सकता है ! 
हम उनका कितना ही उपकार क्‍यों न करें, वे उसका बदला हमें 
कभी नहीं दे सकते। इस प्रइनके उत्तरमें तीन बातें कही जा सकती हैं--.- 

( क ) कीठ-पतज्लोंमें मनुष्यों या पश्ु-पक्षियोंके समान बुद्धि भले 
ही न हो, फिर भी उनमें इतना ज्ञान होता है कि वे सतानेवाले- 
को सतानेकी चेष्टा करें | बिच्छू बगेरह सतानेसे डंक मारते हैं। 
विशेष बुद्धि न होनेस उपकार-अनुपकारके कार्य वे अच्छी तरह न कर 
सकें, यह दूसरी बात है; परन्तु उनमें भी ये भावनाएँ होती हैं. और 
यथाशक्ति वे इन्हें का रूपमें परिणत करनेकी चेष्टा भी करते हैं, 
यहाँ तक कि दक्ष भी संतुष्ट और असंतुष्ट होते हैं । ह 

(ख ) अगर हम ग्रत्युपकारकी निराशासे उनका खयाल न 
रखें, तो हमारी आत्मा धीरे धीरे इतनी स्वार्थी हो जायगी किः हमारे 
'उपकारका - क्षेत्र अत्यन्त सेंकुचित .हो जायगा, और कांलान्तरमें 
यह संकुचितता हमारे स्वार्थकी भी बाधक हो जायगी| . : 

( गः) आत्मा अमर है, इसलिये अगर आज हम मनुष्य हैं तो 
सदा मनुष्य ही न बने रहेंगे। कभी हमें .कीठ-पतंग पशु-पक्षी- 
चृक्ष आदि भी होना पड़ेगा । अगर आज हम ग्रत्युपकारकी निराशा-. 
से इन्हें सताते हैं, तो जब हमें कीट-पतंग वृक्ष आदि होना पड़ेगा, 
तो दूसरे छोग भी, हमें सतायेंगे)। अगर हम .इनपर.' दया : रखेंगे, 
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तो हमें भी उस दयाका परिणाम कीट-पतंगके भवमें मिलेगा। मतरूतब 
यह है कि हर एक प्राणीकों हर जगह जन्म छेना पड़ता है, 
इसलिये जितनी अधिक जगहमें सुखका विस्तार किया जाय, 
सुखी जीवन वितानेके लिये उतना ही अधिक क्षेत्र सेसारमें तैयार 
होता है | इसलिये हमें अपने वर्तमान सार्थका ही विचार न 
करना चाहिये, वल्कि त्रकालिक स्वाथंका विचार करना चाहिये । 
मान छो कि एक नगरमें सभी लोगोंकी यह आदत है कि वे 
खिड़कीमें वेैठकर सइकपर थूका करते हैं । इससे पथिकोंको 
कष्ट होता हैं। इसपर खिड़कीमें वेंठनेवाले यह सोचें कि इसमें 
हमारा क्या जाता है, तो यह ठीक नहीं । क्योंकि जो अभी 
मकानके ऊपर त्रेठा हैं बह सदा वहीं न चैठा रहेगा, उसे भी 
कभी पश्चिक बनना पड़ेगा | उस समय दूसरेका थूक उसके ऊपर 
मिरेगा । इस दुःखले बचनेके लिये सबके ऊपर थृकनेकी आदत 
छोडदनी पड़ेगी ! इसलिये व्िस्वके समस्त जीवोंके विपयर्मे हमें 
इसी प्रकारका व्यवहार करना चाहिये । झक्तिश्ञाढी अगर निल्यंको 
सत्ताना छोइ दे, तो जब्र शालिवाली निर्वल्त होगा, तत्र उसके 
इस नीतिका छान मिलेगा। इसल्यि झाकिद्रार्लका प्रोपकार भी 
काठान्तरमें अपने साथके लिये हो जावगा | 

यहाँ एक प्रश्न हों. सकता है कि साधारण म्रागियोक्ता पतन 
होता है, इसलिए वे परोपकारके झंझटमें पढ़ें; परन्तु जो योगी हैं 
जीबन्मुक्त हैं, वे प्रोपकार क्यों करें ? इस प्स्नके उत्तरमें तीन चार्ते 


हे 
ऋशना कर हैं, डोक्‍णनए- जा 
कसी $ छ्‌७-+- 





(१) जीवनन्मुक्त भी एक दिन साधारण व्यक्ति होते £। 


जगत्कल्याणकी कसौरी २९, 


उनके ऊपर भी समाजके द्वारा किये गये उपकारोंका थोड़ा बहुत बोझ 
रहता है । उसके बदलेमें बे समाजोद्धार करते हैं | यदि ऐसे छोग 
समाजोद्धार न करें, तो आगेके लिए उस संस्थाका मार्ग रुद्ध हो 
जायगा, जिससे छोग जीवन्मुक्त होते हैं | मतलब यह कि कृतप्रताके 
परिद्ारके लिए जीबन्मुक्तोंको भी समाज-सेवा करनी चाहिये | 

. (२) जीवन्मुक्त हो जानेपर भी मनुष्य, समाजाश्रयका त्याग 
नहीं करता, इसलिए वह अपनी वर्तमान आवश्यकता-पूर्तिका बदला 
भी समाज-सेवाके द्वारा चुकाता है। 

(३) जीवन्मुक्तमें राग-देप आदि विकार नहीं रहते, परन्तु उनके 
मन-बचन-काय कुछ न कुछ कार्य करते हैं | इधर जीबन्मुक्तको किसी 
सार्थ-सिद्धिकी आवश्यकता नहीं है, इसलिए उसके मन-बचन-काय 
परोपकारके सिवाय और क्‍या कर सकते हैं ! 

इस प्रकार चाहे जाँवन्मुक्त हो, चाहे संसारी, सबको सुख- 
वृद्धिके- लिए प्रयत्न करना चाहिये | और यह खयाछ रखना चाहिये 
कि अगर हम दूसरेको सुखी बनानेका प्रयत्न न करेंगे, तो हम 
सुखी नहीं हो सकते | परप्राणिकृत दुःखोंको दूर करनेके लिए हमें इसी 
उदार नीतिसे काम ढेना आवश्यक है। 

जगत्कल्थाणकी कसौटी 
: यहाँ तक यह बात सिद्ध हो चुकी है कि जगतके कल्याणमें हमारा 
कल्याण है । पर्तु जगत्‌के कल्याणका निर्णय केसे किया जाय, यह 
एक महान प्रश्न है । यद बात तो सभी छोग समझते हैं कि अहिंसा न्‍ 
आदिस जगत्‌का कल्याण है, दान आदि शुभ कार्य हैं, परतु कर्मा.! 
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कभी युद्ध करना ( हिंसा ) भी आवश्यक होता है | दानकी. अधिक 
प्रवृत्तिसे वेकार्रेकी संख्या बढ़ने लगती है | कमी कभी दो धर्मोका 
पालन अशक्य होता है | अगर सत्य बोलते हैं तो हिंसा होती है; 
अगर हिंसाको वबचाते हैं. तो झूठ बोलना पड़ता है । इस अवसरपर 
क्या किया जाय : कत्तेब्याकत्तब्यका निर्णय कैसे किया जाय £ 

बहुतसे छोग कर्ततव्याकर्त्तव्यके निर्णयके लिये सदसहद्वविकबुद्धि 
या अन्तनादके अनुसार कार्य करनेकी वात कहते हैं । परन्तु यह 
आवाज ठीक ठीक रूपमें महापुरुषोंको ही सुनाई देती है। परल्तु 
ऐसे मनुष्य इने-गिने होते हैं और कर्च॑व्याकर्त्तव्यके निर्णय करनेकी 
जरूरत तो सभीको होती है | दूसरी वात यह है कि अन्तर्नौदके 
नामपर दंभकी सेवा होती है। पापीसे पापी-किन्तु बातें बनानेमें. चतुरं- 
व्यक्ति भी अन्तर्नादकी दुह्ाई देकर घोर दुष्कृत्य करते हैं, इसलिये 
ऐसी कसौटी बनाना चाहिये जो तर्कपर कसी जा सके | 

दूसरी वात यह है कि अन्तर्नाद आकत्मिक नहीं है। कर्त्तव्या- 
कर्त्त्यके निर्णयके लिये हम जिन सिद्धान्तोंको जीवनमें उतारते हैं, 
आत्मा जिनका अनुभव होता रहता हैं उन्हींकरे अनुसार हमें अन्त- 
नंद सुनाई पहुता है | जब उसका तात्कालिक कारण समझमें नहीं 
आता, तब वह अन्तर्नाद कहछाता है | सच पूछा जाय तो अन्‍्तर्नाद 
एक ऐसा भीतरी तर्क है, जिसे हम शब्दोंमें उतारकर दूसरोंको नहीं 
समझा पाते । इसलिये अन्तनाद सुननेके लिये हमें उस सिद्धान्त- 
को जाननेकी आवश्यकता है जिसके अनुसार चलनेपर हमे अन्त- 
नंद सुनाई दे स्क्े | इस सिद्धान्तके निर्णय किये बिना हम सदसदि- 
बंफ-बुद्रिसे भी काम नहीं छे सकते। 


जगत्कल्यांणकी कसोंटी झ्१्‌ 
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.: बेन्थाम, मिल आदि पाश्चिमात्य विद्वानोंने कर्तव्याकर्तन्यका निर्णय 
करनेके लिये “ अधिकांश छोगोंका अधिकतम सुख” का नियम 
निश्चित किया है | कर्तव्याकत्तन्य-निर्णयको व्यावहारिक रूप देनेमें 
इससे अच्छी युक्ति दिखछाई नहीं देती | भारतवर्षके प्रत्येकः ' धर्ममें 
इस नीतिको स्वीकार किया गया है। परन्तु इस नातिका जो साधारण 
अर्थ किया जाता है, उसमें कुछ न्रुटि रह जाती है | इस न्रुटिको 
छोकमान्य तिलकने इन राब्दोंमें रखा है-- ४ 

८४ इस आधिभोतिक: नीति-तत्त्ममें जो बहुत बड़ा दोष है वह यही 
है कि इसमें कतके मनके हेतु या भावका कुछ भी विचार 
नहीं किया जाता और यदि अन्‍्तस्थ हेतुपर ध्यान दें, तो इस ग्रेतिज्ञासे 
विरोध खड़ा हो जाता है कि अधिकांश छोगोंका अधिक सुख ही 
नीतिमताकी कसौटी है |....केवछ बाह्य परिणामोंका विचार करनेके 
लिये उससे बढ़कर, दूसरा तत्त्व कहीं नहीं मिलेगा | परन्तु हमारा यह 
कथन है कि जब नीतिकी इष्टिस किसी बातको .नन्‍्याण्य अथवा अन्याय्य 
कहना हो, तब केवढ बाह्य परिणामोंको देखनेसे काम नहीं चल 
सकता ।....पांडबोंकी सात अक्षौद्ेणियाँ थीं और कौरबोंकी ग्यारह, 
इसलिये यदि पांडवोंकी हार हुई होती,. तो कौरबोंको अधिक . सुख 
हुआ होता । क्या उसी युक्तिवादसे पॉडवोंका पक्ष अन्याग्य कहा जा 


नोंको सुख होनेकी अपेक्षा एक ही सजनको .जिससे सुख हो, वही 
सच्चा सत्कार्य है। ! , 
. भावकी प्रधानता सभी धमशाल्लोंमें बहुत अधिक, परिमाणमें पाई 
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झ्२्‌ घमे-मीमांसा 


जाती है | हिंसा हो जानेपर भी अगर हमारी .सावना हिंसा करनेकी 
न हो, तो हमें हिंसाका दोष नहीं छगता और भाव-होने पर हिंसा न 
होनेपर भी हिंसाका दोप छगता है । यह बात जहिंसाके विवेचनमें 
स्पष्ठ की जायगी । 

अधिकांश छोगोंके अधिकतम सुखवाली नाति व्यवहारमें अत्यन्त 
उपयोगी है, इसलियि हम उसका त्याग नहीं कर सकते | और भाव- 
विश्ुुद्धिके विना आत्म-विश्वास नहीं हो सकता, न ठीक ठीक निर्णय 
ही हो सकता है; इसलिये हम भावकों गौण स्थान भी -नहीं दे 
सकते। इस समस्वाके चुल्झानेके लिये अधिकांश प्राणियोंके अधिक- 
तम सुखवाली नांतिमें कुछ संशोधन आवश्यक है, उसके लिये हमें 
निम्नलिखित सूत्रोंको स्वीकार करना चाहिये--- 

(के ) अधिकतम छोगोंका अधिकतम सुखमें “छोग ” शब्दका 
अर्थ प्राणी है। धर्मके सामने त्रिकाल त्रिकोककी समस्याएँ हैं, इस लिये 
इतना व्यापक अर्थ करना उचित है। कर 

(ख ) सभी जीत्रोंका सुख समान नहीं होता। चेतन्यकी मात्रा 
बढ़नेसे सुखदःखानुभवकी मात्रा बढ़ती हैं। द्वींद्रियादि जीवोंमें चन- 
प्पतिकी अपेक्षा कई सुणा चैतन्य हैं। इनसे अधिक पद्चु-पक्षियोंमें 
और इनस अधिक मभनुम्योमें। इनमें भी परस्पर तारतम्व देखना 
चाहिये | इस नीतिमें केवल सेख्याका विचार नहीं करना हैं, सुखकी 
मात्राका भी विचार करना है| 

(ग) नौीतिका निर्णय सार्चत्रिक और सार्वकालिक दश्िसि करना 
चाहिये | दस चोर एक आदमीको छठ छें, इससे दस चोरोंका सुख 
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और एक ही आदमीको कष्ट होगा; परन्तु इस नीतिको हम अच्छा नहीं 
कह सकते। क्योंकि चोरी करनेकी नौतिसे एक समय और एक जगह 
भले ही अधिक सुख हो परन्तु अन्य समयमें और अन्य क्षेत्रोंमें दुःखकी 
बुद्धि बहुत अधिक होगी। जो सर्वत्र और सर्वकाठमें अधिकतम 
प्राणियोंकी अधिकतम घुखकारक हो वही नीति ठाौक है। 

(घ) जो परोपकार परोपकार-बुद्धिसि न किया गया हो वह 
बहुत ही कम सुखबर्द्धध है| उसका श्रेय कर्त्ताकों बहुत कम 
मिलता है । 

एक आदमी यशके लिये परापकार करता है। यह इस लिये ठीक 
नहीं है कि जब उसे यशकी आशा न होगी या यशकी चाह न 
होगी तव वह परोपकार न करेगा | यह झुखन-वबृद्धिमें बड़ा भारी वावक 
है। उसका ध्येय यश है. । इस लिये अगर यशके लिये कभी उसे 
अनुचित कार्य करनेकी आयश्यकता होगी तो वह अनुचित कार्य 
भी करेगा। इस प्रकार परोपकारका मूल्य तभी हो सकता है जब वह 
भावपूवक किया गया हो। 

(ड ) अश्ञुम भावसे कोई कार्य किया जाय, और उसका फल 
शुभ हो जाय, तो वह अशुभ ही कहलायगा; इसी तरह शुभ भावसे 
कोई कार्य किया जाय किन्तु उसका फछ अशुभ हो जाय तो वह 
झुभ ही कहछायगा। क्योंकि भावना अच्छी होनेपर भी बुरा कार्य 
होना कादाचित्क है । सामान्य नियम यही है कि उससे शुभ कार्य 
हो, इस लिये शुभ भावना सुखबर्द्धक है। दूसरी बात यह है कि 
भावनाके अनुसार अगर अच्छे-बुरेका निणेय न किया जाय, तो 
अच्छा काम करना अशक्यग्राय हो जायगा। अच्छी भावनासे डॉक्टर 

३ 
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ऑपरेशन करे और रोगी मर जाय, इसपर डाक्टरको खूनीके समान 
मृत्यु-दण्ड दिया जाय, तो कितने डेक्टर ऑपरेशन करनेको तेयार 
होंगे ? इसलिए अधिकतम सुखके लिए भावनाकों ग्रधानता देना 
आवश्यक है। 

इस सबका सार यह है कि सार्वत्रिक और सार्वकालिकि अधिक॑- 
तम प्राणियोंके अधिकतम सुखकी भावनासे जो कार्य किया जाय 
वह कर्तव्य है और बाकी अकर्तन्य | इस तरह आधिभीतिक और 
आध्यात्मिकके सम्मिश्रणसे हमें कर्तव्याकर्तव्यके निर्णयकी कसौटी मिल 
जाती है; और अनेक तरहकी शंकाओंका समाधान हो जाता है । जैसे 
कि-रावणने सीताको चुराया, रामने युद्ध करके रावणके वंशका नाश 
कर दिया । अगर राम युद्ध न करते; तो राक्षत-तंशके छाखों मनुंष्य 
मरनेसे बच जाते, सिर्फ राम और सीता इन दो व्यक्तियोंकों दुःख 
होता और छाखोंकों सुख । 

यद्यपि वर्तमानकी इृश्टिसे यह घटना विपरीत नीतिकी सूचक है, 
परन्‍्तु सार्वश्रिक बिचारसे इसका निर्णय हो जाता है । इस घटनाको 
छक्ष्य करके अगर यह नियम वना दिया जाय कि अगर कोई 
किसीकी फ्लीको चुरा के जाय तो उसे उसकी रक्षाके छिये विशेष 
प्रयत्न न करना चाहिये; तो इसका फछ यह होगा कि ग्रतिंदिन 
हजारों छाख्तों स्नियोंका सतीत्व नष्ट होने छगेगा | यद्द दुःख एक वार 
युद्धमें मर जानेबाढे सैनिकॉके दुःखकी अपेक्षा बहुत अधिक होगा। 
मतठव यह कि अन्यायका प्रतिकार करना एक वार भछे ही अधिक 
प्राणियोंकी दुःख हो, परन्तुं सदाके लिये चह सुखद समाजके 
भय्र तथा चिन्‍्ताकों रोकनेके कारण उसकी सुखदता और बढ़ जाती है। 
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खुखी बननेकी कला 
इंस नीतिको अगर हम पूर्णरूपसे काममें छा सकें, तो बहुतसे 
'दुःखोंका अन्त आ सकता है; परन्तु पूर्णरूपसे इस नीतिका कार्याशित 
होना अशक्य है तथा अगर इस विषयमें हमें सफलता मिल भी जाय 
'तो भी अन्य प्राकृतिक दुःख तो बने ही रहेंगे । इन सब दुःखोंको 
हम थोड़ा बहुत कम कर सकेंगे, परन्तु बहु भाग बचा ही रहेगा | 
इसलिये हमें सुखी बननेकी करा साौखना चाहिये | अनेक मनुष्य ऐसे 
देखे जाते हैं कि जिनके पास अन्य म॑नुष्योंकी अपेक्षा सुख-सामग्री 
अधिक होती है; फिर भी ईर्ष्या असंतोष आदिके कारण वे दुःखी रहते 
हैं और अनेक मंनुष्य ज॒रा-सी विपत्तिमें घबरा जाते हैं, रोते हैं, जब कि 
अनेक महापुरुष हँसते हँसते मरते हैं | इससे यह बात सिद्ध होती है 
कि जो छोग सुखी रहनेकी कला जानते हैं, वे' हर हालतमें छुखी 
रहते हैं और जो इस कल्क़ो नहीं जानते, वे हर हालतमें दुखी 
रहते हैं | धर्म हमें इसी कछाका शिक्षण देता है। इस शिक्षणकी 
कुछ बातें ये हैं-. । 
जिस प्रकार हंम किसी मकानमें भाड़ेसे रहते हों और वहॉपर 
हमें कोई विशेष कृष्ट दे, हमारा अपमान करे, हमारी संम्पत्तिका 
अपहरण केरे, तो हम उस मकानको छोड़ देते हैं, हम उंस मकानकी 
पर्वाह्न नहीं करते। इंसी प्रकार अगर हम शरीरकी भी पर्वाह न करें, 
शारीरिक जीवनसे आत्म-जीवनको महान्‌ समझें, शरीरके लिये आत्माका 
नहीं किन्तु आत्माके लिये शरीरका बलिदान करना सीखें, म्॒त्युंको 
गृहपख्विर्तन या वस्नपरिवर्तनके समान समझें, तो दुःखपूर्ण घटनाएँ 
हमें दुःखी न कर सकेंगी या नाममात्रको दुंखी कर सकेंगी । 


झद धर्मे-मीमांसा 


हमें यह विश्चित समझ छेना चाहिये कि हमारा किसीके ऊपर 
कुछ अधिकार नहीं है। जो जितनी सहायता करे वह उसकी सज्ज- 
नता है; अगर न करे तो हमें बुरा माननेकी कोई आवश्यकता 
ह् 


दुःख ओर सुख कुछ स्थिर नहीं है | वर्तमान बिपत्ति 
ही | अगर यह इस जीवन-भर स्थिर भी रहे, तो 
भी अनन्त-काल्के सामने यह जीवन इतना छोटा है कि इसकी 
हुलना समुद्रके सामने एक कणसे भी नहीं की जा सकती | 

नाटकके पात्रोंकी महत्ता उनके पदपर स्थिर नहीं है, अर्थात्‌ 
राजा बनने वाढा उत्तम पात्र हो आर रझ्न वननेद्राछ्ा जघन्य पात्र हो यहां 
वात नहीं ह किन्तु, जिसको जो काम सौंपा गया है, वह काम 

अच्छी तरहसे कछाके साथ कर सकता है वही अच्छा पात्र 
| इसी प्रकार संसार अपने कर्तव्यका पूर्णरूुपसे करनेवाला ही 


बे 


उत्तम हैं| घन, अभाव, यज्ञ आदिसे किसीकी उत्तमताका अनु- 
मान ठगाना ठीक नहीं है | , 


पड ४+ 


जिस प्रकार कॉंठोंसे वचनके डिये समस्त पृर््यातलपर चमड़ा 


/ टर। 


6| /०[” ने 


नहीं त्रिक्याया जा सकता, किन्तु परेके चारों तरफ चमझा ल्येटा जाता 
ल्यि 

हु, अबात्‌ जूत पहन जाते ६, उसी प्रकार दुःखसे चचनेके लिए 

हम खझत्तारका आनष्ठ इलुआका नाझ नद्दगं कर सकते, न उन्हें वहा 

कर सकते हैं: क्विन्तु समताकी भावनास अपनेकों तदनकछ कर 

कर सकते हं; डइिन्‍्तु समताका भावनास अपनकां तदनुकूछ कर 

इसलिये अगर हम दुर्खी न हानका दृढ़ निश्चय कर के, तो हमें. 

ड्खां 


सी तरहकी अन्यान्ध 
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शिक्षाएँ दुख-सुखकों हमारे अधीन कर सकती हैं । इस विषयमे 
रोगाके समान हमें दो बातोंपर विचार करना चाहिये--- 

रोगी मनुप्यके दो कर्तव्य होते हैं । एक रोगकी यथाशाक्ति 
चिकित्सा करना और दूसरे सहनशक्तिसे काम लेना | ये ही दो कार्य 
दुःख-रोगियोंके लिये हैं--( १ ) संसारमें सुखकी ब्ृद्धि करना | 
(२) सुखी माननेका दृढ़ निश्चय करना, अर्थात्‌ सुखकी कला सीखना | 

शुका--मनुष्यको अगर इस प्रकार सुखी रहनेकी कछा सिखाई 
जायगी, तो मनुष्य आछूसी और कायर हो जायेंगे | उनका संतोष 
उनकी पराघीनता या गुलामीका कारण हो जायगा जो कि परमपरासे 
धामिक, सामाजिक आदि हर तरहके पतनका कारण होगा | 

समाधान--छुखी रहनेकी कला और उसके साधन संतोप, 
उदासीनता, क्षमा, त्याग आदि ग्ुणोंसे कायरता आदि दुर्मुणोंमें बहुत 
अन्तर है | हर एक गुणके पीछे गुणाभास छगा रहता है। जैसे 
अहिंसाके पीछे निर्ेछता, क्षमाके पीछे कायरता, बिनयके पीछे 
दीनता, आदि । उन गुणोंसे इन गुणामासोंमें आकाश-पाताछुका 
अन्तर होता है | गुण जितने उपादेय हैं, गुणाभास उतने ही हेय 
हैं। ये गुण गुणाभास न बन जायँ, इसके ढिये संसारमें सुखबृद्धि 
करनेकी पहिली बात हमें भूछ न जाना चाहिये | और यह भी याद 
रखना चाहिये कि मन-बचन-कायको क्रिया ( योग ) सदा होती 
ही रहती है | जब तक मृत्युका पल प्राप्त न हो जाय तब तक मन, 
वचन और काय कुछ न कुछ काम करते ही रहते हैं। जब काम होना 
अंनिवार्य है तब छुख-वृद्धि या दुःख-हानिका काम होना चाहिये । 
इसलिये अपनी अपनी नीति और योग्यताके अनुसार प्रत्येक व्यक्तिको 
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३८ धर्म-मीमांसा 
सुखके साधनोंको जुटाना और दुःखके साधनोंको नष्ट करनेका कार्य 
करना आवश्यक है | सुखी रहनेकी कछाका यह मतलब नहीं है कि 
हम दुःखको दूर करनेका उपाय ही न करें; परन्तु हम एक दुःखको 
दूर करनेके लिए अन्य अनेक दुःखोंको मोल न ले लें, इसके लिये 
सुखी रहनेकी कला सीखना चाहिए | बीमार होनेपर चिकित्सा 
करना आवश्यक है, पर्तु अगर कोई बीमारीके नामसे धवरा जाय,. 
तो उसकी वीमारी कई गरुणी दुखद हो जायगी और साथ ही वह 
चिकित्सा भी न कर सकेगा । इसलिये हर हाछतमें समभावको स्थिर 
रखना, यही सुखी रहनेकी कला है । दुःखके आने पर हमें उसका 
सामना करना चाहिए | सामना करनेके लिये दो बातें आवश्यक: 
हैं । एक तो दुःखको नष्ट करना और उसकी चोटोंको सहन करना। 
जो आदमी शज्नुक्की चोटोंको नहीं सह सकता, वह शनत्नरुका नाश भी 
नहीं कर सकता । उसी प्रकार जो आदमी दुःखकी चोटोंको नहीं 
सह सकता, अर्थात्‌ दुःख आनेपर सम-भावपर स्थिर नहीं रह सकता,,. 
वह दुःखको नहीं जीत सकता | 
लड़ाइमं कभी कभी ऐसा होता हू कि जहाँ शत्र॒का प्रवेश अधिक 
मात्रामं होता है वहास अपना मोर्चा हठा छेना पड़ता है, जिससे 
झन्नुके गोले खाली जगहमें पड़कर नष्ट हो जायें | इसी प्रकार कभी 
कभी ऐसे द्वःख आते हैं जिन्हें दूर करनेमें हमें अपने व्रिनाशका,. 
अर्थात्‌ सम-भावके विनाशका खतरा रहता है | तब उन चोटोंकों हम 
दरीरपर पड़ने देते 6, ओर शरौरका त्याग कर देते हैं, अर्थात्‌ उससे 
मम हटा लेते हैं । सुल्र दारीरका धर्म नहीं है, किन्तु आत्माका 
धर्म हद, टसडिए झरीरके दुःखसे आत्मा दुःख नहीं होता । 
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जो लोग छुखी रहनेकी कछाके नामपर, आध्यात्मिक जीवनके 
नामपरं, सन्‍्तोष आदि ग़ुणोंके नामपर, स्त्रयं ग्रुछामी स्वीकार करते हैं 
और संसारमें दुःखकी वृद्धि होने देते हैं, वे इन सब गुणोंसे कोसों 
दूर हैं । 

जैसा कि मैं पहिले कह चुका हूँ दुःखको जांतनेके लिए दो बातें 
हैं। या तो उसकी चोटको सहते हुए ( समभाव रखकर छ़तासे 
आगे बढ़ते हुए ) उसे नष्ट कर दो अथवा दुःखकी चोटोंके स्थानको 
छोड़ दो । जिन छोगोंमें समताभाव होता है, और जो शरीरमें 
भी निःसंग होते हैं, उनमें कायरता हो नहीं सकती, न 
वे गुलाम हो सकते हैं और न किसीको गुलाम होते देख 
सकते हैं | सुखी रहनेकी कछा इसलिए नहीं है कि मनुष्य 
पशुकी तरह दु्शामें पड़ा रहे या अपनी सर्वतोमुखी दुर्दशा होने दे | 
इस कलासे मतरूब है उस समभावका, जो घोरसे धोर विपत्तिमें भी 
निराशा और घबराहट नहीं होने देता; इस कलासे मतलत्र है उस 
बीर-रसका, जिससे मनुष्य विपत्तियोंकी उसी तरंह देखे जिस तरह 
शिकारी शिकारको देखता है | विपत्तियोंके सामने आत्मसमर्पण कर 
देना और गुरामी स्वीकार छेना इस कलाकी हत्या करना है | 

साधारण अवस्थामें मनुष्य अगर स्वतन्त्रताके लियि या अन्य सुखके 
लिये प्रयत्न करता है. किन्तु बीचमें उसे असफलता माछ्म होती है 
या पराजय हो. जाता है, तो घबरा जाता है, साहस छोड़ देता है, 
परन्तु जिसने सुखी रहनेकी कलाको जाना है वह हार करके भी 
नहीं हारेगा, निःसहाय हो करके भी निराश न होगा-। पराजय, 
निराशा आदि शब्द उसके कोपसे निकल जायँगे । समभाव आदि 
गुण, अकर्मण्यताके लिये नहीं. किन्तु, अनन्तकर्मण्यताके लिये हैं । 


2० चमे-मीमांसा 
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शका--यदि ऐसा है तो धर्म निद्वत्ति या गृह-त्यागका ही मुख्य 
उपदेश क्यों देता है ! | 

समाधान--इसके उत्तरमें तीन बातें कहीं जा सकती हैं--- 

( के ) जगत्कल्याणके लिये और आत्मकल्याणके लिये निद्वृत्ति 
आवश्यक है. । जो मनुष्य परिमित स्वाथोकों लिये बैठा रहता है, वह 
जगत्कल्याणके लिये पूरी शक्ति नहीं छगा सकता | क्योंकि जहाँ 
सपरिम्रहता है, वहाँ व्यक्तिगत कार्यीका बड़ा भारी बोझ है । निर्ष्परि- 
प्रहके लिए यह बोझ नहीं है। वह घधरमें रहे या बनमें रहे, परल्तु 
निष्परिग्रह होना चाहिए | निष्परिग्रहताका रूप सदा सर्वन्न एकसा 
नहीं होता । तथा निवृत्तिका अर्थ अकर्मण्यता नहीं है, किन्तु वैय- 

क्तिक स्वार्थीके बन्बनोंसे छूठ जाना है । 

( ख ) बहुतसे मनुप्य ऐसे हैं कि जो अनेक तरहकी तकलीफें 
बड़ी प्रसन्नतासे सह सकते हैं | परन्तु उन तकलीफोंसे वे दूसरोंकी 
नजसोंमं मिर जायेंगे, इसलिए उनसे बचनेके लिए निरन्तर आकुढित 
रहते हैं | मान छो में असनतासे रूखा-सूखा भोजन खा सकता हैँ। 
पस्‍्तु इससे में कंजस कहलाऊँगा, अथवा मेरे पास अच्छा भोजन 
करने छायक सम्पत्ति न होगी तो कंगारू कहलछारऊँगा---इस अपमा- 
नसे बचनेके लिए आवश्यक न होनेपर भी में बहुपरिग्रही बनता हैँ | 
इसके लिए दूसरेको मिलनेवाढी सम्पत्ति में हड़प जाता हूँ । इस तरह 
मेगा मानसिक कष्ट बढ़ता है आर दूसरोंके साम्पत्तिक कष्टमें सहायक 
होता हैं| परन्तु एक नियरिप्रह्ी साथु रखा भोजन करनेसे अपमा- 
नित नहीं होता, इसाडिये वह दूसरेके भागकी सम्पाति नहीं छेता। 


सखी बतनेकी फला ४8१ 
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इस तरह वह स्वर्य सुखी होता € आर पर-कल्याण भी करताहे। 
परिप्रहीकी अपक्षा सच्चा निष्परिम्रही बहुत सुखी € | 
गे ) पिछले जमानर्म आजकल सरीखे जान-प्रचारके साथन नहीं 

थे इससे, तथा पुस्तकों बंगरहसे उपदेश तो मिलता हूं परन्तु उसमें 
सजीबता नहीं होती इससे, उस समय साथु-संस्थाकों विद्यालु बनानेकी 
आवश्यकता थीं। इसके अतिरिक्त उस समय अन्न इतना आपिक 
था की विद्यञाल साथु-सेस्‍्था भी छोगोंको कोई कष्ट दिये बना निभ 
सकती थी | फिर इस बातका पूरा खाछ सूखा जाता था कि कोई 
मनुष्य छुटुम्नियोंकी इच्छाके विरुद्ध, उत्तरदायेत्वय छोड़कर, तो नहीं 
भाग रद्य ६ | 

शका--धर्मका उद्देश्य अगर स्व-पर-कल्याण है, तो वह अनावश्यक 
कष्टोंकी निमन्त्रण देनका विधान क्यों बताता है? बहुत दिनोंतक 
भूग् ग्हना, ठण्ड गर्मीक कष्ट सहना, आदिसे न तो दूसरोंको 
मिलता है, न अपनेको सुस्य मिल सकता है | 

समाधान--भधर्मने ऐसे तपोंकोी अन्तरंग तप नहीं किन्तु बाह्य 
तप कहा 6 । और इन बाद्य तपोंका मूल्य तभी स्वीकार किया ह, 
जब थे प्रसनतासे आर निरावुछ्ताते किये जाबं | सुख जितना ही 
स्वाधीन छोगा उत्तना ही पूर्ण होगा | इसलिये पराश्रितताका त्याग 
करनेके छिये और सहनशझक्तिको बढ़ानेके छिये इन तपोंकी आवद्य- 
कता है | मम सहन-शक्ति जितनी अधिक द्वोगी, दुःखके साथ 
हम उतना दी अविक छइ सकेंगे । यदि सहन-शक्ति आवश्यक है, 
तो उसका ऊँचासे ऊँचा रिकाई किस क्रिस दिशामें कितना हो 
सकता है, इसका प्रयत्न करना भी आवश्यक है । एक मनुष्य प्रति 


४२ धर्मे-मीमासा 


व इक न आम 


घण्टे १०० मीलकी चाल्से मोटरकार दौड़ाता है। यदि व्यवहारमें 
इतनी चाल्से मोटरें दौड़ाई जाने छगें, तो. प्रातोदिन हजारों मनुष्योंको 
ग्राण देना पड़ें | फिर भी ऐसे रिकार्ड छानेवालोंकी प्रशंसा होती है, 
क्योंकि इससे मोटरकारकी गतिकों उत्तेजना मिछुती है। जिस दिशामें 
हमें जाना है उस दिशामें कितना आगे बढ़ा जा सकता है, इसका 
सक्रिय पाठ दुनियाको पढ़ाना बड़ा भारी काम है | दूसरी बात यह 
है. कि ठण्ड, गर्मी, भूख, प्यास आदिके कष्ट मनुष्यका कभी न कभी 
सहना पड़ते हैं | उस समय हम अपनेको शान्त रुख सके इसके' 
लिये भी ये तप आवश्यक हैं | जो छोग पूजा करानेके लिये ऐसे तप 
करते हैं वे तपका फल नहीं पाते; तथा जो छोग यह नहीं समझते 
कि इन तपस्याओंसे सुखकी स्थिरता बढ़ती है. तथा प्रकृतिके विरुद्ध 
लड़नेकी शाक्ति आती है, वे छोग भी तपका फल नहीं पाते | इन 
तपोंकों संयम समझनेवाले भी भूलमें हैं | ये तो सिर्फ संयमका अभ्यास 
करनेके लिये कसरतके समान हैं । 
इससे भी अच्छा तप आत्मशुद्धि आर सेवा है, जिसे कि अतरंग 
तप कहा है | धर्मके किसी एक ही अंगपर जोर देना, उस द्रब्य- 
क्षत्र-काल-भावका फल है | इसका यह मतल्य नहीं है कि जिस 
अंगपर बहुत दिनोंनक जोर दिया गया हैं, या जो रूप बहुत 
काठ तक बना रहा हद वही सत्र कुछ है। दूसरे अंग और दृसेरे 
रूप भी हैं | उनका समयपर उपयोग करना भी आवश्यक है | 


यदि पंसा न हा तो धरम एकान्तथर्म आर मिथ्याथर्म हो जाय, वह. 
परम ही न रहे | 
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सार यह है कि धर्म सुखके लिये है | जो सुख वाह्य साधनोंपर 
ही अवलम्वित है, वह पूर्ण सुख नहीं है । स्वार्थपूर्ण दृष्टि बनानेसे वह 
मिल नहीं सकता । अपने हिस्सेका वाह्मय सुख-भोगका हमें अधिकार 
है| पूर्ण सुखी वननेके लिये सुखी वननेकी करा जानना चाहिए | 
गुणभासोंसे वचना चाहिए । 

घ्म-मीमांसाका उपाय 

धर्मका उद्देश्श और उसकी वितव्रिधताका रहस्थ समझ लेनेके बाद 
धर्मकी मीमांसाका काये बहुत सरलरू हो जाता है | धर्म छुखका 
कारण होनेपर भी दुःखका कारण क्‍यों हो जाता है, कलह-बर्द्धक 
क्यों हो जाता है, आदि बातोंकों समझनेकी कुंजी हाथमें आ जाती है | 
जगत्कल्याणकी जो कसौटी बताई गई है, उसको घ्यानमे न 
रखनेसे, धर्मके नामपर अहंकारकी पूजा करनेसे, कल्याणकारी धर्म 
अकल्याणकारी बन जाता है। इसलिए धर्मसे छाम उठानेके लिए हमे 
निम्नलिखित उपायोंकी योजना करना चाहिये--- 

१--हम स्व-वर्म-समभावी वें | अगर हमारा किसी थर्म-संस्थासे 
ज्यादा संपर्क है, तो हम भले ही उस संस्थाका अधिक उपयोग करें 
और आपम्मीयता प्रकट करें; परन्तु दूसरी घर्म-संस्थाओंकोी अपनी 
धर्म-संस्थाके समान पत्रित्र मानें | उनसे छाम उठानेका मौका 
मिलनेपर उनसे राम भी उठावें। ये सभी धर्म-संस्थाएँ मनुप्य- 
समाजका उन्नत बनानेके लिए थीं। उनकी सीति-नीतिमें अगर 
अन्तर माइ्म होता है, तो उस अन्तरसे उन्हें भछा-चुरा न समझे; 
किन्तु उसको देश-काल्का असर समझे । करीब सा हजार वर्ष 
पहिले अखके लोगोंकी उन्नातिके लिए इस्लामने जो नियम बनाये, 


४४ घमम-मीमांसा 
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बे आज योगी हैं, तो इसीसे इस्लामको 
बुरा न समझें | हम इतना ही कहें कि यह नियम आजके लिए 
उपयोगी नहीं है, इसलिए दूर कर देना चाहिये; परन्तु अपने 
समयके लिए अच्छा था। इसी उदारतासे हमें वदिक, जन, वोद़, 
ईसाई, पारती, आदि धर्मोपर विचार करना चाहिये | हम उनकी 
आढाचना करें; परन्तु पूर्ण निप्पक्षताते आलोचना करें | उनमेंसे 
ब्रज्ञानिक सत्वको खोज लें, वाकीकों वर्तमान कालकी इश्सि निरुपयोगी 
कहकर छोड़ दें। परन्तु इससे उस घर्मका निरादर न करे। 
जिस सम्प्रदावको हमने अपना सम्प्रदाय बना रक्‍्खा है, उसकी 
आठाचना करते समय हमारे हृदयमें जितनी भक्ति रहती है, वही 
भक्ति हम दूसरे सम्प्रदायोंकी आछोचना करते समय रक्‍खें | अपने 
सम्प्रदावके दोषोंपर तो हम नजर ही न डालें, और दूसरे सम्प्रदायके 
दोप ही दोप देखें, यह वड्ीसे वड़ी मूठ है। इससे हम किसी भी 
वके अनुयायी नहीं कहा सकते---धर्मका छाम हमें नहीं 
मिलछ सकता । 

२---जओ कार्य सार्वत्रिक्ष ओर सार्वकालिक इशष्टितसि अधिकतम 
प्राणियोंक अधिकतम छुखका कारण है, उसे ही धर्म समझे | इसके 
विरुद्ध कोई भी कार्य क्यों न हो,--भले ही बढ़ेसे वड़ा महापुरुष या 
बडस बढ़ा आगम ग्रंथ उसका समर्थन करता हो; परन्तु उसे हम 
धामिक न समझें । हमारे अत्येक कार्यमें यह उद्देश्य जरूर रहे | इस 
सिद्धान्तकोी हम अपने जीवनमं उतारनकी कोदिद्ा करें | 

३--उपसुक्त सिद्धान्तके अनुसार सभी सम्प्रदायोगं कुछ न कुछ 
दिलकर तन्त्र रहते ८ | हम उन्हींक्रो मुख्यता देनेकी कोशिश करें, 


देशके लिए नि 
सर्प 
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जिससे सब सम्प्रदायोंमें तथा उनके अनुयायिवर्गामं आदर और 
प्रेम बढ़े. और सबके जुदे जुदे संगठनके बदले सबका एक संगठन 
बने | हिन्दूधर्मका कर्मयोग, जैनधर्मकी अहिंसा और तप, बौद्धधर्मकी- 
दया, ईसाईधर्मकी सेवा, इस्छामका श्रातृत्व, ये सब चीजें समीके. 
लिये उपयोगी हैं । अन्य सम्प्रदायोंमें भी अनेक भछाइयाँ मिलेंगी [. 
इन्हींको मुख्यता देकर अगर हम विचार करें, तो सब्र धर्मोसि हमें. 
प्रेम भी होगा, आपसका द्वेप भी नष्ट होगा, तथा सबका एक संगठन भी 
वन सकेगा । इसके लिये हमें जहाँतक बन सके सभी सम्प्रदायोंके. 
घर्मस्थानोंका उपयोग करना चाहिये । अपने सम्प्रदायोंके मंदिरोंमें भी. 
अन्य सम्प्रदायोंके महात्माओंकें स्मारक्क रखना चाहिये । सभी. 
सम्प्रदायोंके महात्माओंके स्मारक जहाँ बराबरीसे रह सकें, ऐसे स्थान 
बनाना चाहिये । इस प्रकार सर्व-धर्म-सममावको व्यावहारिक रूप देने. 
और उसे जीवनमें उतारनेकी पूरी कोशिश करना चाहिये | 
४--बहुत-सी ऐसी बातें हैं जो एक समय अच्छी थीं, उपयोगी 
थीं, क्षन्तन्य थीं, इसलिये शात्रोंमें या रूढ़िमें स्थान पा गईं हैं; परल्तु, 
आज वे उपयोगी नहीं हैं, इसलिये उन्हें हटा देना चाहिये । सिर्फ इसी 
बातको लेकर कि वे हमारे शात्रोंमें लिखी हैं, या पुरानी हैं, उन्हें 
चाछ रखना अन्याय है | जो सर्व-धर्म-समभावी है, वह किसी एक 
धर्मशात्रकी दुहाई देकर किसी अनुचित वातका समर्थन क्यों करेगा: 
एक सम्प्रदायके शात्रमें किसी बातका विधान हो सकता है और दूसरे. 
सम्प्रदायके शासत्रमें उसका निपेघ हो सकता है,, तब सर्व-धर्म-सम- 
भावीके सामने एक जटिल प्रश्न खड़ा हो जाता हैं कि वह किसकी 
बात माने £ ऐसी हाल्तमें उसे यही देखना चाहिये कि कल्याण 
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किसमें है ? अगर कोई बात सभी शाज्ोंमें एकसी मिलती है अथवा 
उनमें जितने मत हों वे सभी वर्तमानमें हितकारी न हों, तो उन 
सबको छोड़कर उसे कल्याणकारी बात पकड़ना चाहिये | जैसे 
वर्तमानमें संकुचित जातीयता, ब्िय्येंके पुनर्विवाहका निषेध, परदाकी 
अधिकता, छूताछूतका अनुचित विचार, भूत-पिशाच आदिकी मान्यता, 
अविश्वसनीय अतिशय, आदि बहुतसे अहितकर तत्त्व आगये हैं, जो 
कि प्रगतिके नाशक तथा ईर्प्पया और दुरभिमानको बढ़ानेवाले हैं | इंन 
सब कुतलोंको हटाकर विवेकी वनना चाहिये । एक जैन कहें कि 
महावीरके जन्म समय इन्द्रादि देवता पूजा करने आये थे, बौद्ध कहें कि 
बुद्धके जन्म समय ब्रह्मा-विष्णु-महेश मौजूद थे, वैष्णब कह्टे कि रामके 
जन्मसमय शिव इन्द्र आदि अयोध्याकी गछियोंके चक्कर काटते थे, तो 
ये सत्र बातें अन्च-विश्वास और मूढ़ताके चिह्न हैं | इनसे विज्ञानकी 
हत्या द्वीती है, समभाव नष्ट होता है, ईप्या और दुराभिमान बढ़ता है। 
हमें धर्मकी अधिकसे अधिक शबिज्ञानसंगत बनाना चाहिये और 
इसी चुनियादपर धर्म तथा समाजका नव-निर्माण या जीर्णोद्भार 
करना चाहिये। 

७०---आज मानव-समाज कई तरहके भेदोंमें बैंटा हुआ है। 
साम्प्रदायिक भेद तो हैं ही, साथ ही और भी अनेक तरहके वर्ग बना 
दिये गये हैँ और इस प्रकार बवर्गयुद्ध चाह हो गया है । मनुष्य अपना 
पेट भरके सनन्‍्नुष्ट हो जाता तो गनीमत थी; परन्तु वह इतनेमें सन्लुष्ट 
नहीं होता, वह यह कोशिश करता है कि हमारी जातिके सत्र 
मनुश्योंका पेट भरे और हम सब संगठित होकर दूसरोंको झट़ें। 
इर्ताडिय एक राष्ट्‌ दुसरे राष्ट्र्री पीस डालना चाहता है । छात्ों- 
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करोड़ों मनुष्य दूसरे देशपर शासक बनकर मौज करना चाहते हैं। 
दूसरे जातिके अच्छेसे अच्छे सदाचारी त्यागी ग्रुणी विश्वसनीय व्यक्तिसे 
उतनी आत्मीयता प्रकट नहीं करना चाहते जितनी कि अपने 
चर्गके पतितसे पतित व्यक्तिके साथ करना चाहते हैं। इस राष्ट्रीय 
जाति-भेदसे आज दुनियाकी राजनीति-अर्थनीति भयेकर तांडव 
करे रही है और उससे मनुष्य-जाति त्राहि त्राहि. पुकार रही है | 
जरूरत इस बातेकी है. कि मनुष्य-जाति एक ही मान छी जाय 
जैसी कि वह है । शासनकी सुबिधराके लिये राष्ट्रीय भेद रहें, 
परंतु एक गप्टू दूसरे राष्ट्र पश्चु-बलसे तथा और किसी ढंगसे 
आक्रमण न करे | अगर किसी देशमें मनुष्य-संख्या ज्यादः है, 
तो कम संख्यावाले देशमें जाकर वे इंस शर्तपर बस जाये कि 
अपनेकी हर तरह उसी देशका बना छेंगे, वह्ँकी भाषा आदिको 
अपनां छेंगे। उन देशोंपर आक्रमण कंरंके, उन्हें दाडित करके 
अपने वर्गका पोषण करना मनुप्यताका नाश करना है । इससे 
संसार शान्ति नहीं हो सकती । इस नीतिसे कोई चेनसे नहीं 
बैठ सकेगा और वारी वारीसें सबको पिसना पड़ेगा । इसके 
अतिरिक्त एक राष्ट्रके भौतर भी अनेक तरहके वर्ग बने हुए हैं । 
जैसे भारतेब॑र्पमें हिन्दू-मुसछमानोंमें जातिःमेद और सम्प्रदाय-समेद॑से 
घोर संग्राम छिड़ा रहता है। इंसके अतिरिक्त हिन्दू समाजमें ही 
करीब चार हजार जातियाँ हैं; जिनमें परस्पर रोटी-बेठी व्यवहार 
नहीं, ईससे पारसंपरिक सहयोगकां छाम॑ नहीं मिल पाता है । 
पड़ोसमें रहते हुए भी न॑ रंहनेके बराबर कष्ट उंठाना पड़ता है। 
ये बर्ग-मेद भी ईर्प्प और दुरभिमानके बढ़ानेवाले हैं। इन सब 
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भेदोंको तोड़ देनेकी जरूरत है। हाँ, जीवनमें मित्र-बर्ग या सम्बन्धी- 
वर्ग वनानेकी जरूरत होती है, सो जहाँ चाहेसे वनाना चाहिये | 
अमुक वर्गमेंस ही चुनाव कर सकें, यह भेद न होना चाहिये। 
इस अकार जब हममें सर्ब-जाति-समभाव आ जायगा, तो हममेंसे 
बर्ग-युद्धके तथा ईर्प्पः और द्ुरभिमानके वहुतसे कारण नष्ट 
हो जायेंगे, तथा हमे प्रगतिके लिये तथा सुविधापूर्वकः जीवन 
वितानेके लिये वहुतसे साधन मिल जायेँंगे। इसलिये हमें अपने 
दिलमेंसे जाति-उपजातिका मोह निकारू देना चाहिये, जातीय 
और साम्प्रदायिक विशेषाधिकारोंकी माँग छोड़ देना चाहिये, जातिके 
नामपर रोटी-बेटी-व्यवहारका विरोध न करना चाहिये। इस प्रकार 
सर्ब-धर्म-समभावीके समान सब-जाति-सममावी भी वनना चाहिये । 
६--सर्व-जाति-समभावकी तरह नर-नारी-समभाव भी अत्याव- 
श्यक हे । यह सर्च-जाति-समभावका एक अंग है। नर-नारीकी 
शारीरिक विपमता है, परन्तु वह त्रिपमता ऐसी है जैसी कि एक शरीरके 
दं अगॉमे होती है । नर-नारी एक दूसरेके लिये पूरक हैं | इस- 
लिये एक दूसरेकी उन्नतिमें एक दूसरेकों वाथक नहीं होना चाहिये 
और जहाँ तक वन सके अधिकारोंमं समानता होना चाहिये | अनेक 
स्थानोपर सीक्की अवस्था गुछाम सरीखी हैं । उसके आर्थिक अधि- 
कार पूरी तरह छिने हुए हैं | फटी कौडीपर भी उसका स्वामित्व 
नहीं द | यह दुःपरिस्थिति जाना चाहिये | जहाँ तक वन सके, स्री- 
पुरुषाम आशिक समताका प्रचार होना चाहिये | अगर विपमता रहे 
भी, तो वह कमसे कम हो । सामाजिक अधिकारोंमें भी विषमता न 
होना चाहिये। सी सिर्फ इसीछिये किसी कार्यसे बश्चित न हो सके 
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कि' वह ज्री है । धार्मिक अधिकारोंमें तो विषमताका कोई मतलब" 
नहीं है. फिर भी पुरुषने धार्मिक क्रिया-कांडोंमें नारोके अधिकार 
छीने हैं | उससे पुरुषको कोई छाम-भी नहीं हुआ | इसलिये यह 
विषमता भी दूर करनी चाहिये। इस प्रकार सर्वजाति-समभावके समान 
नर-नारी-समभावकी भी जरूरत है । 





इस प्रकार यदि हम स्े-धर्म-समभाव, सर्व-जाति-समसाव, विवेक 
या समाज-सुधारकता, निःस्वाथता आदि गुणोंको छेकर धर्मकी 
मीमांसा करेंगे, तो सच्चे धर्मको प्राप्त कर सकेंगे। उस धर्मको जीवनमें 
उतारनेसे हमारा भी कल्याण होगा और जगतका भी कल्याण होगा | 
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अभीतक धर्मके विषयमें जो कुछ कहा गया है वह केवल विचार- 
के लिये ही नहीं है किन्तु आचारके लिये है |. उस धर्मको जीवनमें 
उतारनेके लियि अनेक कठिनाइयों है | उनमें सबसे जबद॑ंस्त कठि- 
नाई है समाजका कोप । ज्यों ही आपने अपने वर्ग या समाजके बाहर 
रोटी-बेटी-व्यवहार किया कि समाजने आपके सिरपर बहिष्कारका 
दंड बरसाया | अगर आप आशिक दष्िसे स्वतंत्र भी हैं तो भी समाजकी 
आवश्यकता आपको है ही । मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है । 
सामा्जिकता उसकें स्वभावमें ही नहीं है किन्तु उसके जीवनकी वह 
आवश्यकता भी है | और नहीं तो अपनी सनन्‍्तानके विवाहके लिये 
तो उसे समाजकी आवश्यकता है ही । एक बार आपने जहाँ समाजके 
बाहर पैर बढ़ाया कि समाजने आपका बहिष्कार किया । इसी प्रकार 
जहाँ आपने दूसरे धममोके ' मन्दिरोंमें जाना झुरू किया, दूसरोंकी 
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थोड़ी प्रशंसा की और अपने सम्प्रदायका कोई वास्तविक दोष भी 
बतछाया कि समाजने बहिष्कार, निन्‍दा आदि शल्लोंका प्रयोग, किया | 
मतल्व यह कि समाज-सुधार और धर्म-सुधारको जीवनमें उतारनेके 
लिये वर्तमान समाजोंसे हमें आशा नहीं है और बिना समाजके हम 
यह कार्य कर नहीं सकते । इसलिये यह उचित माछ्म होता है 
कि एक ऐसे समाजकी स्थापना की जाय, जिसमे ये सत्र विचार 
कार्यानिवित किये जा सके | जिसमें सामाजिक भय तो हो ही नहीं, 
किन्तु इन कार्योके लिये उत्तेजनाके साधन हों; बस इसी पूर्तिके लिये 
यह सत्यस्माज हैं| इस विपयमें अनेक प्रश्न उठ सकते हैं, परन्तु 
उनका समाधान करनेके पहले यह उचित माछृम होता है कि 
सत्यसमाजका रूप बतला दिया जाय, पीछे उस विपयमें उठने 
वाले प्रश्नोंका उत्तर दिया जाय । 


सत्यसमाज-सधृटना 
उद्देश्य 

१-( के ) किसी भी सम्प्रदायकी निन्दा न करते हुए निष्पक्ष 
इश्सि उसकी आलोचना करके वज्ञानिक सत्यकी खोज करना | 

( ख ) सार्वत्रिक और सार्वकालिक इश्सि अधिकतम प्राणियोंके 
अधिकतम सुखके ढिये सत्यकी खोज करके उसे जीवनमे उतारना | 

( ग ) सम्पदायोंके सत्य और द्वितकर तक्तोंकों मुख्यता देकर सत्र 
सम्मरदायोंमें परस्पर प्रेम और आदर बढ़ाना तथा उनका समन्वय करके 
सब्रका एक संगठन करना । ह 

( थ ) शारू, रूदि और संकुचिततासे समाजमें जो अद्वितकर 
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तत्व आ गये हैं उनको नष्ट करके न्यायोचित और व्यवहार्य नियमोंके 
आधारपर समाजका नव-निम्मौण या जीर्णाद्धार करना । 

( € ) मनुष्य-मात्रमें यथासम्भव समताका प्रचार करते हुए, 
हानिकारक भेदोंको तोइकर मनुष्योंको कल्याणके मार्गमें आगे बढ़ाना | 
शाखाएँ 

२--सत्यसमाजके सदस्य दो तरहके होंगे; नेट्टिक और पाक्षिक। 

( क ) जो छोग अपने सम्प्रदाय या समाजमें रहना नहीं चाहते, 
या किसी कारणसे रह नहीं सकते, वे लोग वहोँसे सम्बन्ध तोड़कर 
इस समाजके नेष्टिक सदस्य कहलायगे | उनकी जाति होगी ५ सत्य- 
समाज ” और धर्म होगा “ सत्यसमाज * | इस श्रेणीमें किसी भी 
देश, किसी भी जाति और किसी भी धर्मका व्यक्ति समानताका दर्जा 
प्राप्त कर सकेगा । 

(ख ) जो छोग अपने सम्प्रदायका त्याग नहीं करना चाहेंगे 
किन्तु सत्यसमाजके उद्देश्य और नियमोंका पालन करेंगे, वे पाक्षिक 
सदस्य कहलायँगे | सत्यसमाजद्दारा प्रदशित सत्यको वे अपने साम्प्र- 
दायिक शब्दोंमें समझेंगे और उसे जीवनमें उतारेंगे | ' 

( ग ) जो छोग नैप्िक या पाक्षिक न बन सकेंगे किन्तु सत्य- 
समाजके समर्थक और सहायक होंगे, वे अनुमोदक कहलायेंगे | 

३-पाक्षिक श्रेणीके सदस्य वैदिक, जन, बौद्ध, ईसाई, मुसवमान 
आदि शाखाओंमें विभक्त रहेंगे; परन्तु निष्पक्षता और सत्यसेवकता 
सबमें एक-सी होगी । एक शाखावाछा दूसरी शाखावालेका विरोध 
न करेगा । एक दूसेरेको धर्मबन्धु भी समझेगा। आवश्यकता होनेपर 
एक दूसरेके धर्म-स्थानोंमें भी जायगा। ' 


प्र धर्म-मीमांसा 
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४-सत्यसमाजी यद्यपि सभी धर्म-स्थानोंको पवित्रता तथा आदरकी 
इृष्टिस देखगा, फिर भी सत्यतमाजके आदशेको वतलानेवाले ख्तंत्र 
मंदिर भी होंगे | नेष्ठिक मंदिर सगवान्‌ सत्य ओर भगवती “अहिं- 
सांकी रूपकमय मूर्ति वा चित्र होगा | उसके आसपास यथायोग्य 
स्थानपर राम, कृष्ण, महावीर, बुद्ध, इसा आदिकी मूर्तियों या 
चित्र होंगे | 

पाक्षिक सत्यसमाजके मंदिरमें, जिस शाखाका वह .मंदिर होगा, 
उसके मान्य व्यक्तिकी मूर्ति या चित्र मूलनायक ( मुख्य मूर्ति.) के 
स्थानपर होगा, अन्य महापुरुषोंकी मूर्तियोँ या चित्र आसपासमें 
यथास्थान होंगे । 

८-सत्यसमाजकी नाँति जातीय और साम्प्रदायिक विशेषाधि- 
कार्ोंके विरोनम होगी । 

शिक्षा-नियरम 

जिसके हृदयमें जाति उपजातिका मोह न रह गया हो तथा 
जिसमें सर्वधम-सममावकी भावना हो, वहीं भाई या बहिन सत्यसमाजका 
नाष्ठिक या पाक्षिक सदस्य बने | 

[ निष्पक्ष आलोचनाओंसे स्वधर्म-समभावक्ी हानि न समझौ 
जायगी, इसी प्रकार न्यायर्की रक्षाकरे लिये जातीय ग्रश्नोंमें हाथ डालना 
जाति-उपजातिका मोह न समझा जायगा [ ] 

७-धर्म-शा््तगोकी  दुह्मइ देकर कल्याणकारी तच्॒का या वैज्ञानिक 
सात्यका तिरोध ने करना चाहिये। 

द-सत्यसमारजीकों वेषका पूजक न होना चाहिये | कोई मनुष्य 
गृहत्थ-वेषम हा या किस भी प्रकारके सामुनवेप्मं हो उसका, सुण 
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और समाज-सेवाके अनुसार ही आदर करना चाहिये ।“वेपको देखकर 
ही किसीको साधु, पूज्य आदि न मान लेना चाहिये। और साधु- 
वेषके अभावसे ही उसका कम आदर न करना चाहिये। वेष तो 
सिर्फ किसी धर्म-संस्थाके सदस्य होनेकी निशानी है, पृज्यापूज्यताका 
उससे कोई सम्बन्ध नहीं है । | 

९-नेप्ठिक सदस्यको चाहिये कि वह सत्यसमाजके अन्य किसी 
भी नेष्टिक सदस्यके साथ सिर्फ जाति-भेदकी दुह्ााई देकर रोटी-बेटी- 
व्यवहारका विरोध न करे | पाक्षिक सदस्य भी कमसे कम अपनी 
शाखाके पाक्षिक सदस्यके साथ इसी उदार नीतिसे काम के। , 

१०-नैप्टिक सदस्य पाक्षिक सदस्योके साथ, तथा पाक्षिक सदस्य 
अपनी शाखासे मिन्न शाखाके सदस्योंके साथ, यथासम्भव उपयुक्त 
(९ वें नियमकी ) उदार नीतिसे काम लें। स्त्रये अन्तजीतीय- 
विवाहको कार्यरूपमें परिणत करें तथा इस प्रकारके बिवाहोंमें बाधा 
कदापि न डालें । ह 

११-सत्यसमाजीको जाति-पाँतिंके नामपर सहभोजका विरोध कहीं 
भी न करना चाहिये। ( भोजनकी अत्यधिक विपमतासे सहभोज न 
करे, तो बात दूसरी है। ) 

१२-दोनों प्रकारके सदस्य क्री और पुरुषोंके अधिकारोंमें समा- 
नताके तत्त्वको मानें | अपनी अपनी योग्यता, प्रकृति और सुविधाके 
अनुसार कार्य-क्षेत्रका विभाग करनेमें कोई आपत्ति नहीं है। धर्मकार्यो 
और धर्मस्थानोंमें भी ख्रीका स्थान छोठा न माना जाय | दायमाग 
आदिके मामढोंमें पाक्षिक सदस्य अपनी परिस्थितिके अनुसार ' यथा- 
शक्ति समानताका परिचय दे । नैष्ठिक सदस्य सत्यसमाजद्वारा निश्चित 
नियमोंका पारन करे। 


ण्छ घर्म-मीमांसा 
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१३-सदस्य वन जानेके वाद सदस्योचित कर्तव्य करनेमें कुठु- 
म्त्रियोंकी दुहांई देकर बहाना न बनाना चाहिये। जब तक ऐसी बाघा 
दर न हो जाय तब्रतक सत्यसमानका अनुमोदक ही वनना चाहिये । 

वयवस्थापक नियस 

१४-कमसे कम १८ वर्षकी उम्रवाला कोई भी व्यक्ति सत्यस- 
माजका सदत्य वन सकेगा । 

१७-ल्री और पुरुष दोनों ही अलग अछ्ग सदस्य बन सकेंगे, 
अर्थात दोनोंका व्यक्तित अछ्य अछढूग समझा जायगा | 

१६-जहॉपर पाक्षिक और नेप्रिक--दोनों मिल्यकर पॉँच सदस्य 
होंगे, बहाँ एक ग्राम-शाखा खोली जायगी | 

१७-जिस ग्रान्तमें १० ग्राम-शाखाएँ हो जायँगी, वहाँ प्रान्तिक 
शाखा खोली जायगी। 

१८-जहों प्राम-शाखा न होगी, वहाँके सदस्य ग्रकीणंक सदस्य 
कहलायेंगे | 

दांका-समाधान 

अब में यहाँ सत्यसमाजके विषयमें पदा हुई शंकाओंका समाधान 
कर देना उचित समझता हूँ जिससे सत्यसमाजका ठीक ठीक रूप 
ध्यानमें आजाय | 

शंका--( १ )-सथस्तमाजकी आवश्यकता ही क्या है ? सिर्फ 
विचारोंमे क्रान्ति करनेका काम ही क्‍यों न किया जाय ? 

समाधान---त्रिचार-क्रान्ति आवश्यक अवश्य है, परन्तु विचार- 
क्रान्ति साध्य नहीं, स्ताथन है| विचार-क्रान्ति अगर कार्य रूपमें परि- 
णन न हो पावे, त्तो उसका द्वोंना न होना बराबर है | आज 


शेका-समाधान प्र 


हमारे यहाँ समाजमें हजारों नहीं छाखोंकी संख्यामें ' ऐसे छोग हैं 
जिनके विचार अच्छी तरह बदल गये हैं, परन्तु एक-फीसदी व्यक्ति 
भी कार्य-क्षेत्रमें आगे नहीं आ पाते; क्योंकि मनुष्य एक सामाजिक 
प्राणी है, इसलिये उसे समाजकी आवश्यकता तो है ही | अब अगर 
कोई सुधारके कार्यमें आगे बढ़ता है तो पंचायतें या समाजें उसे 
अछग कर देती हैं। वह अपनी समाजका त्याग तो कर सकता है 
परन्तु समाजरहित होकर नहीं रह सकता; उसे कोई न कोई 
समाज अवश्य चाहिये | आज सभी समाजें संकुचित हैं। जो छोग 
सर्वधम-समभाव रखना चाहते हैं. तथा भिन्न भिन्न तरहके समाज-- 
सुधारके कार्य करना चाहते हैं, उनका वर्तमान समाजमें रहना 
कठिन है, अथवा वे किसी तरह रह'.भी सकें तो उनको सदा भय 
लगा रहता है | इसलिये एक ऐसी समाजकी आवश्यकता है जहाँ 
कोई भी सर्वधर्म-समभावी समाज-पुधारक निराकुछतासे रह सके, 
अथवा अपनी अपनी समाजमें रहते हुए भी वह इस स्वतन्त्र समाजकी 
आशासे निराकुछ रह सके | अगर इस समाजकी स्थापना न की जाय, 
तो ऐसे छोग या तो अपने संकुचित क्षेत्रमें पड़े-पड़े जीवन बिता देंगे 
यथा बहिष्कृत होकर कष्टमय और पश्चात्तापमय जीवन बिताते रहेंगे | 
ऐसी हारुतमें दूसरोंकी हिम्मत आगे बढ़नेकी नहीं होगी । इसके 
अर्तिरिक्त बहुतसे सुधार-कार्य ऐसे हैं जो स्वतन्त्र वायुमण्डलमें ही 
शीघ्रतासे हो सकते हैं | एक हिन्दू त्री छाख शिक्षा देनेपर भी अपनी 
वेष-भूषा, 'भाषा, स्वच्छता आदियमें परिवर्तन नहीं करः पाती, किन्तु 
ईसाई होते ही बिना किसी संकोचके वह सैकड़ों परिवर्तन कर डालती 
है । समाज-परिवतेनसे' उसका पुनजन्म सा हो जाता है। इसलिये 


प्र - धर्म-मीमांसा 


ऐसे .छोग जो कि अपनी समाजम रहते हुए छोटी बड़ी क्रान्तियाँ नहीं 
कर सकते, वे सत्यसमाजके खततन्त्र चातावरणमें आते ही बड़ी सरलतासे 
कर सकेंगे | इधर उन्हें सत्यसमाजके अन्य सदस्योंका पीठ-बल मिलेगा, 
उधर पुराने समाजवाले छेड्छाइ करना भी छोड़ देंगे | हाँ, जो लोग 
अपनी समाजमें रहते हुए मी सर्वधर्म-समभाव आदिका परिचय दे 
सकते हैं, वे वहीं रहकर काम करें | परन्तु जिनके लिये समाजमें 
जगह नहीं हे अथवा जो समाजसे घृणा करने छगे हैं, उनके लिये 
तो कोई स्व॒तन्त्र स्थान देना ही होगा। वह स्थान सत्यसमाजका होगा | 

शंका--( २ )-जिस प्रकार वर्तमानके समाज हैं, क्‍या उसी 
प्रकार सत्यसमाज भी न हो जायगा ? क्‍या इसमें भी कश्रता न आ 
जायगी ? आरयसमाज वंगेरह आखिर कट्टर सम्प्रदाय ही त्तो वन गये ? 

समाधान---आर्यस्माज खतन्‍त्र सम्प्रदाय भले ही वन गया हो, 
परन्तु जिस उद्देश्यको लेकर आर्यसमाज खड़ा हुआ था उसकी छाप 
उसने समस्त हिंदू समाजपर मार दी है और अमुक अंशमें उसने 
नव-जीवनका सश्चार कर दिया हे | इसलिये आयंसमाज नामक सम्प्र- 
दाय बननेसे जितनी हानि हुई है, उससे आवधिक छाम उससे होने- 
वाली जागृतिते हुआ है। इस ग्रकारका भव अगर रकक्‍्खा जाय तब 
तो कोई छुथार नहीं किया जा सकता; क्योंके विजातीय-विवाहसे भी 
कालान्तरमें एक नयी जाते पेंदा होनेकी सम्भावना है, इसी प्रकार 
विधवा-विधाहसे भी । छोंठे छोटे सुधारोसि भी दरूवन्दियाँ हो जाती 
है ओर ये स्थायौरूप भा पकड़ लेती हैं, इसलिये अगर सम्प्रदाय बन- 
नेकी सम्भावना भी हो, तो माँ हमें सफर इसी वातका खयाल रखना 
चाहिये कि उससे राम अधिक दे या हानि | सत्यसमाजकी स्थाप- 
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नामें आयसमाजके समान कट्टरताका बीज भी नहीं है। आर्यसमाजको 
परिस्थितिसे विवश होकर सब सम्प्रदायोंका उम्ररूपमें खण्डन करना 
पड़ा था, परन्तु सत्यसमाज प्रारम्भसे ही सभीके समन्‍्वयपर जोर देता 
है, और विचार-स्वातनत्रयका पोषक है | इसलिये एक आस्तिक भी 
सत्यसमाजी हो सकता है और एक नास्तिक भी सत्यसमाजी हो 
सकता है 4 सत्यसमाजमें समानाधिकार रखनेवाली पाक्षिक श्रेणी भी 
है, जिसमें हरएक धर्मके व्यक्ति होंगे । उनका अस्तित्व भी सत्यसमा- 
जको कदर बननेसे रोकेगा । इतनी सतर्कता रखनेपर भी अगर कभी 
सत्यसमाज विक्ृत होकर कट्टर बनेगा भी, तो उसपर किसीका क्‍या 
वश है'ः अन्तमें इस प्रकारकी विकृति तो किसी भी सुधार या 
क्रान्तिमें होती है | तब उसमें क्रान्ति करनेके लिये नये सुधारककी 
आवश्यकता होती है | इस प्रकार क्रांति-चक्र अनन्त है। हमारा काम 
है. कि हम आधिकसे अधिक सतर्कता रक्‍्खें | संत्यसमाजमें जितनी 
उदारता रक्‍्खी गई है, उतनी उदारता दूसरी जगह न मिलेगी | 
अगर वह कभी विकृत भी होगी, तो विकृृत होनेके पहिले समाजकी 
इतनी सेवा कर जायगी जिसके साम्हने विक्ृतिका दोष किसी गिन; 
तीमें न होगा | हमें अपनी वर्तमान समस्या हल करना चाहिये, 
भविष्यकी समस्या भविष्यके छुधारक हल करेंगे । 

शंका--( ३ )-सत्यसमाज अगर एक अलग संस्था बन जायगी, तो 
उसमें आनेके लिये या उससे छाम उठानेके ढिये अपनी जाति और 
सम्प्रदायसे संबंध तोड़ना पड़ेगा, परन्तु यह बहुत कठिन है । बहुतसे 
सुधारक सुधार करना चाहते हैं. परंतु अपने समाजसे सम्बन्ध- 
विच्छेद नहीं करना चाहते | आप उनको खो देंगे और इने-गिने 
लोग ही आपका साथ दे सकेंगे। 
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समाधान--झ्यसमाजम पाक्षिक श्रेणी इसीलिये है कि किसीको 
अपने समाजसे सम्बन्ध-विच्छेद न करना पढ़े; यहाँ तक कि जो छोग 
सत्यतमाजके सिद्धान्तोंको कार्यरूपमें जरा भी परिणत नहीं कर सकते, 
किन्तु सत्यतमाजके विचारोंको पसन्द करते हैं, अनुमोदक रूपमें वे भी 
सत्यसमाजमें शामिल हो सकते हैं। यों तो छोटासे छोटा सुधार भी कुछ 
त्याग और साहस मौँगता है | विजातीय-विवाह करनेमें जितने त्याग 
ओर साहसकी जरूरत हैं, उससे अधिक त्याग सत्यसमाजकी सद- 
स्पता नहीं मौँंगती; और अनुमोदक बननेके लिये तो इतने त्यागकी 
भी आवश्यकता नहीं है | जो -छोग सर्ववर्म-सममावका समर्थन कर 
सकते हैं और विजातीय-विवाह, विधवा-विचाहके आन्दोलनमें साग 
ले सकते हैं, जो अछूतोद्धारके पक्षपाती हैं, वे तो अगर सत्यसमाजके 
नष्ठिक सदस्य भी बनें, तो भी उन्हें कुछ अविक त्याग न करना 
पड़ेगा, न अधिक संकट झेलना पड़ेगा | अगर पाक्षिक सदस्य बनें, 
तब तो उन्हें आर भी अधिक खसुभीता है। अगर आपके लिये 
सत्यतमाजका सद॒स्थ वबननेपर भी अपनी समाजमें स्थान है तो आप 
पाक्षिक सदस्य वनिय; अगर अपनी समाजमें स्थान नहीं है तो 
नेष्टिक सदस्य वनिये | में पाठकोंसे पूछना चाहता हैँ कि विजातीय 
विवाह, विववा-विद्याह, अछूतोद्धार, अन्वश्रद्धाके विपयोसे राहित सर्ब- 
धम-समभावन्यप विचार केवल विचारके लिये हैं कि कार्यरूपमें परिणत 
करनेके लिये ! बोलनेके किये वोलना और विचार करनेके ढिये 
करना, तो सुपारकता नहीं है| इस तरह तो हम अनन्तकाछ तक 
वास्तविक सुधार ने कर सर्केगे आर विश्वमात्रकी या मनप्यमात्रकी 
सत्रा करनेका बात तो दूर, परन्तु अपने देशकी भी संत्रान कर 
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पायँंगे | यदि आपका बोलना सिर्फ बोलनेके लिये और विचार सिर्फ 
विचारके लिये नहीं है, यदि आप उनको थोड़ी बहुत मात्रामें कार्यमें 
परिणत भी करना चाहते हैं, तो बतलछाइंये किस तरह करेंगे ? इसके 
लिये आपको आज नहीं तो करू, सहयोगियोंकी आवश्यकता तो अवश्य 
होगी, परन्तु उन सहयोगियोंको प्राप्त करमेका आपके पास उपाय क्‍या 
है? उन सहयोगियोंको एक जगह एकत्रित किये बिना कैसे समझेंगे 
कि हमें ऐसे सहयोगी मिलछ गये हैं जो मौकेपर काम आयँगे ? जब 
तक आपके पास इस प्रकारके मूत्तिमंत सहयोगी न होंगे, तब तक 
दूसरोंको किस बछूपर भरोसा दे सकेंगे / आज नहीं तो कल 
इसके लिये आपको एक न एक दल आवश्यक होगा ही, फिर उसे 
आप सत्यसमाजके नामसे पुकारिये या और किसी नामसे । आपके 
सामने दोनों रास्ते खुले हैं । आप अपनी समाजमें रहकर भी काम- 
कर सकते हैं और अछूग होकर भी । अपनी रुचि और परिस्थितिके 
अनुसार आपको जो मार्ग पसन्द हो, उसीसे आप कार्यक्षेत्रमें आइये। 
प्रारम्भमें इनेगिने छोग ही साथ देंगे, परन्तु अभी तो वे इनेगिने ही 
कहाँ हैं ? अभी तो हमारे पास एक भी नहीं है जिसपर सहयोगका 
भरोसा रखकर हम कुछ भी कार्य कर सकें | बात बनानेवाले सैक- 
ड्रॉकी अपेक्षा कार्यरूपमें सहायता देनेवाढे इने-गिने भी बहुत अच्छे 
हैं । अभी तक जितने आन्दोलन किये गये, सबमें प्रारम्भमें इने-गिने 
ही मिले हैं | सत्यसमाजमें अगर उससे भी कम आंबें, तो भी कार्य- 
कारी होनेसे हम छाममें ही रहेंगे | अगर-हम इने-गिने ही हिम्मतसे 
काम छें, तो यह निश्चित है कि थोड़े ही दिनोंमें काफी संख्यामें हम 
हो जायँगे। बड़ीसे बड़ी नादषयोंके स्रोत उद्गमस्थानपर गॉवकी 
नालीके बराबर भी. नहीं, होते | उनको देखकर . महानदीकी कल्पना 
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करना भी कठिन होता है | थोड़ी देरको मान छो कि हम 'इनेगिने 
ही रहे, तो भी आजकी अपेक्षा टोटेमें न रहेंगे । इस मुह्ठीमर कार्यसे 
पहाड़ बराबर वरिचार-क्रान्ति होगी। इसके लिये अगर हमारा वलिदान 
ही हुआ तो भी वह व्यर्थ न जायगा, वह भविष्यकी- सन्तानके लिये 
पथप्रदर्शक और सहायक होगा | हम एक कदम आगे आर . बढ़े 
कि समाज भी-अगर हमारा साथ न भी दे तो सी वर्तमान अब- 
स्थासे एक कदम आगे अचज्य बढ़ेगी | यही क्‍या कम है? इस 
त्रिपयमें वुरीसे बुरी सम्भावना जो की जा सकती है, उसको देखते 
हुए भी हम नुकसानमें नहीं रहेंगे | परन्तु मुझे तो आशा है कि 
अगर हम थोड़ीसी भी हिम्मत दिखलाएँगे, तो ये घुरी सम्भावनाएँ 
पास न फटकने पदवेंगी। कै 

शका--( ४ ) सत्यसमाजका क्षेत्र भारतीय धर्मोतक ही सीमित 
रहे तो ठीक है । 

समाधान--जिस उदार इश्सि हम भारतमें पैदा होनेबाले 
धर्मोका समन्वय करंगे, वह उदार दृष्टि अमारतीय धर्मौका भी अवश्य 
समन्वय करेगी, अन्यथा वह नष्ट हो जायगी | वैष्णब, शव, शाक्त या 
जन, त्रीद्भ आदि भारतीय संग्रदायोंका समन्वय करनेमें ऐसी क्‍या वात 
गह जायगी जिससे हम क्रिश्ियानिटी और इसछामका समन्वय न कर 
सके ? सत्यसमाजका उद्दश कहर जातीयता, क्र राष्ट्रीयत, और 
क्र साम्प्रदायिकताकों नष्ट करके सतर्मं उदारताका संचार करके 
मनुष्यको एक जातीय बनाना है | * भारतीय ” की शर्ते छुगानेसे हम 
सत्यसे वंचित तो होते ही हैं, साथ ही कश्रताकों भी फैंछातें हैं. या 
. कायम रखने हैं । जिस प्रकार समाज-हितके लिये भारतीय धर्म 





के हक 
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पैदा हुए हैं, उसी प्रकार भारतके वाहरके धर्म भी पैदा हुए.हैं । जिस 
प्रकार भारतके धममामें भलाइयाँ हैं, उसी प्रकार बाहरके धर्मौमें भी 
हैं। जिस प्रकार भारतके धमौामें विकार आ गये हैं, उसी प्रकार 
बाहरके धमोमें भी विकार आ गये हैं | दोनोंके ही विकार दूर किये जा 
* सकते. हैं और उनमेंसे सत्य ढूँढ़ा जा सकता है। इस छिये सैद्धान्तिक 
इश्सि तो सौमाका संकोच नहीं किया जा सकता | अब रही व्याव- 

हारिक बात | व्यवहारमें शायद यही कठिनाई कही जा सकेगी कि 

मुसलमान और ईसाई इस तरफ ध्यान न देंगे तथा उनका नाम पड़ा. 

होनेसे हिन्दू भी चौंककर किनाराकसी करेंगे । नियम बनाते समय 

ही यह कठिनाई मेरे ध्यानमें आई थी। परन्तु यह कठिनाई होनेपर 

भी हमें इसको जीतनेका प्रयत्न करना ही होगा।. भारतीय. दश्सि 

भी ,अगर विचार किया जाय, तो भी हमें इसी दिशामें चलना होगा। 

.हम सैकड़ों वर्ष तक हिन्दू-संगठन करते रहें, तो भी हम भारतमें 
एक जातीयता पैदा नहीं कर सकते। न हिन्दू मुसल्मानोंको पचा 

सकते हैं, न.मुसत्मान सब हिन्दुओंको । संगठनसे हम इस इन्द्रको 

बढ़ा सकते हैं और इसका छाभ तीसरेको पहुँचा सकते हैं | इस लिये' 

हमें उसी. नीतिसे .काम, लेना चाहिये जो कई हजार वर्ष पहिले 

काममे छाई गई थी और जिसमें आशातीत सफलता मिली है |.विष्णु 

शिव, आदि आर्य-अनार्य देवी-देवताओंका समन्वय करके हिन्दू धर्मके 

.. न्ामपर जब ,एक उदार घर्म बन गया तब कहीं थोड़ी बहुत शान्ति 
हुईं। .इसी प्रकार अब, भी हमें इनके साथ महाबीर,. बुद्ध, ईसा, 
मुहम्मद आदिको मिलाकर एक ऐसा उदार धर्म बनाना. पड़ेगा जिसमें 
सब,समा सकें |. तसी भारतके हिन्दू, मुसल्मानोंकी समत्या हलः 
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होगी, तथा दुनियाको बन्धुत्वका पाठ पढ़ाया जा सकेगा। इस प्रकार 
व्यावहारिक इश्सि भी. इस उदारताकी आवश्यकता है | सत्यतमाजका 
प्रचार होनेपर दूसरे लोग भी इससे छाम उठावेंगे | 

एक जेनवन्धुने एक यह शंका की है-.- 

शंका ( ५ )--आज विविध . सम्प्रदायोंकी आवश्यकता नहीं है, 
इसलिए सब सम्प्रदायोंका जैनमें समन्वय क्‍यों न किया जाय और 
जनधर्मको सर्बोपरि धर्म मानकर उसीके अन्तर्गत सत्र धर्मोको क्यों न 
शामिरू कर दिया जाय £ एक और नया सम्प्रदाय बनाकर फूटकी इद्धि 
करनेसे क्या फायदा ? इससे सफलता भी न मिलेगी | जैन हरुब्दमें 
साम्म्रदायिकता भी नहीं है । 

समाधान--में मानता हूँ कि कि जैन धर्मके अन्तर्गत अन्य 
धर्म हो सकते हैं, परन्तु यह भी मानता हूँ कि अन्य किसी भी धर्मके 
अन्तर्गत अन्यधर्म हो सकते हैं। क्योंकि धर्मका सार भाग सबरमे है | 
इसीलिए तो सत््न-समाजका कहना है कि अपने अपने धर्मका 
पालन करते हुए मनुष्य पूर्ण आत्मविकास कर सकता है। इसलिये 
जिनको जेनधर्ममें रहना हैं वे जैनधर्मके सहारे ही आत्मविकास करें 
और दुनियाके अन्य धर्मोको जेंनवर्म समझ | दूसरे छोग जैंनधर्मको 
इसी तरह अपनोयगे | यहाँ तक कोई हानि नहीं हैं । परन्तु अगर 
हम साम्पदाविक मोहमें पड़कर सत्र धर्मोत्ने सिस्‍्पर अपना धर्म 
छाइना चाहेंगे, तो यह निरश्रक तथा समभावका विधातक होगा | 

. अगर हम यह बताना चाहते हैं कि हममें साम्प्रदायिक मोह 

नहीं हैँ आर दसरोंसे भी हम ऐसी आशा रक़्खें, उनसे ऐसा अनुरोध 
भी करें, तब हमें किसी ऐसे नामकी दुहाई न देना चाहिये जो क्षिसी 
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शंका-समाधान दर 


सुम्प्रदायसे सम्बन्ध रखता हो |“ जिन ” या “जैन ? शब्दका व्युत्पतत्यर्थ 
कुछ भी हो परन्तु आज तो वह एक साम्प्रदायिक संस्थाका बोतक बना 
हुआ है । यों तो दूसरे नाम भी जिन या जैन सर्राखे अच्छे अर्थवाले 
ही हैं--बुद्धका अर्थ ज्ञानी है, वेद भी ज्ञानार्थक है, इस्छामका अर्थ 
आप्तवाक्यका पालन है । परन्तु क्या जैन, इस्छामके, वेदके या बुद्धके 
नीच मिल जानेको तैयार हैं ? यदि नहीं, तो हम यह कैसे आशा 
करें कि दूसरे छोग जैनके नीचे आनेको तैयार हो जायँगे ! सब 
सम्प्रदायोंको मिलानेके लिये किसी एक सम्प्रदायके नामको अपनाना 
हास्यास्पद प्रयत्न है । जब हम जैनधर्मको सर्वोर्परि मानकर उसके 
नीचे सत्र ध्मोको छाना चाहते हैं तव यह प्रयत्न साम्प्रदायिक कट्र- 
ताको दूर करनेके लिये नहीं, किन्तु एक नया इन्द्र खड़ा करनेके 
लिये हो जाता है | इसके लिये तो हमें एक ऐसे नामको ही अपनाना 
पड़ेगा जिससे लोगोंका द्वेष न हो, सभी सम्प्रदायोंमें जो सन्‍्मानित हो 
और जिसके प्रयोगसे किसीको अपने सम्प्रदायके जय या पराजयका 
अनुभव न हो । सत्य शब्द इसके लिये सर्वोत्तम है। यादि सत्य 
नामका कोई सम्प्रदाय होता, तो मुझे इस नामका भी त्याग 
करना पड़ता । 

सत्यसमाज भी “भविष्यमें बिकृत हो जायगा, परन्तु इसीसे वह 
अनावश्यक नहीं है । जो मनुष्य पेदा हो रहा है वह एक दिन 
बीमार होगा और मरेगा, इसीलिये उसका पैदा होना बन्द नहीं 
किया जा सकता | जो मकान बन रहा है वह एक दिन जीर्ण होगा 
और गिरेगा, इसीलिये उसका बनाना बन्द नहीं किया जा सकता । 
आज जैसे हम जीर्ण म॒कान॒के स्थानपर नया मकान बना रहे हैं, 


६४ घध्म-मौमांसा 
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कछ जब्र यह जीर्ण होंगा तब दूसरा कोई इसके स्थानपर नया 
मकान वनायगा । इस प्रकार सुधारकों और क्रान्तिकारकोंकी पर- 
ग्परा तो चाह ही रहेगी । कर फिर भूख छगेगी, इसीलिये आजका 
खाना बन्द नहीं क्रिया जा सकता । 

आपका यह वाक्य बड़ा ही सुन्दर हैं कि * आन विविध 
सम्प्रदायोंकी आवश्यकता ही नहीं है । समीक्ो किसी रूपमें एक' 
हो जाना चाहिये | परन्तु जिस किसी रूपमें एक बनेंगे, वह रूप 
इन सम्प्रदायोके रूपसे व्यापक्त और कुछ मिन्न तो अवश्य होगा | 
तब्र उस नये रूपका नया नाम भी होगा | जहाँ नया रूप है वहाँ 
नया नाम भी है | अगर आपने उसे कुछ भी नाम नहीं दिया, तो भी 
नया रूप, उदार धर्म, आदि किसी शब्दसे प्रगट तो करेंगे | तब 
नया रूप यह भी एक नाम होगा । “उदार धर्म ” यह भी एक 
नाम होगा | इस प्रकार जो चीज किसी न किसी रूपमें गले पड़ने- 
वाली है, उसको हम सैमाल्कर विवेकपूर्रक ही स्वीकार क्‍यों 
न करें: 

सत्यसमाज नया सम्प्रदाय वन रहा हैं कि नहीं, अथवा फ़्रूठ्की 
वृद्धि कर रहा है कि नहीं, यह तो भविष्य वतछावगा | परन्तु 
अपने सामने एक महान सफलता मौजूद हैं जिससे हम बहुत 
कुछ झिक्षा के सकते हैं | वह सफलता है हिन्दूघर्मकी | आज 
हिन्दूधम एक घर्मके समान बना हुआ है, परनु मूछमें वह बात 
नहीं थी.। वैष्णब, औव और शाक्त ये मूलमें उतने ही छुदे छुद्दे थर्म हैं 
जितने कि आज वदिक और इस्हाम हैं । परन्तु धीरे धीरे इन सबका 
इतना अच्छा समन्वय कर दिया गया कि वैण्णवदीबका भेद रहनेपर भी 


शंका-समाधचान ध्५ 


आज एक वैष्णव शिव-मन्दिरिपर आक्रमण नहीं करता, न हैब विष्णु- 
मन्दिरपर आक्रमण करता है | बल्कि एक दूसरेके ढिये पयीप्त 
सम्मान भी है | यहाँ तक कि पशु-बलिको महान्‌ पाप समझनेवाले 
वैष्णव भी कालछीकी निन्‍्दा न करेंगे | इस उदारताने इस अन्तःकल- 
हको नामशेष कर दिया है | अन्यथा एक दिन ये हिन्दू भी मुस- 
ल्मानोंकी तरह छड़ते थे | निःसन्देह हिन्दुओंकी मुसलमानों, ईसाइयों, 
बौद्धों और जैनोंके साथ प्रतिहृन्द्रिता है। परन्तु जितनेके समन्वय 
करनेका उन्होंने प्रयत्न किया उतनेका समनन्‍्बय तो हुआ | उनका 
विरोध समनन्‍्वयकी सीमाके बाहर हुआ । इसी प्रकार संत्यलमाज कुछ 
कदम आगे बढ़कर जैन, बौद्ध, इस्ठाम, ईसाई आदि धर्मोके साथ 
हिन्दूधर्मको मिकाकर एक व्यापक रूप देना चाहता है। तब हिन्दूध- 
मके समान इसको भी सफलछूता मिले, तो यह कोई अनहोनी बात नहीं 
है | यह माना कि इतना बड़ा विशाल कार्य मुझ सरीखे- तुच्छ 
व्यक्ति न कर सकेंगे, परन्तु यह काम भी तो मुझ अकेलेका नहीं 
है | में तो,इस कामके लिए छोगोंको निमन्त्रण देता फिरता हैं। 
सब मिलकर इस कामको करेंगे । सम्भव है इसके लिये, भविष्यमें 
कोई महात्मा आवे तो उसके मार्गके असंख्य पत्थरोंमेंसे अगरः हमने 
थोड़े बहुत साफ कर दिये, मार्ग-सूचनके कुछ निशान बना दिये, तो 
क्या बुरा है? जो कार्य अच्छा है उसके ढिये हमें यथाशक्ति प्रयत्न 
अवश्य करना चाहिये । 

इस प्रकार जो काम हिन्दू धर्मने विविध धमौकों मिलाकर किया, वही 
कार्य सत्यसमाजको सब धर्मोको मिझाकर करना है । . जिस प्रकार 
हिन्दू समाजने शक 'हुण आदिको पचाया है, उसी तरहकी 


५ 





/+५०५.>च७> व #५72५०३५७०९ #क, 


[न 


ध््द घमे-मीमांसा 


पाचनशक्ति सब धर्मोमें पंदा करके जातीय .तथा प्रान्तीय, आदि . 
दीवालोंको तोड़कर मनुप्यताकी पूजा करनी है। हम अपने सम्प्रदा- 
यमे दुनियाके सम्प्रदायोंकों मिछाकर और अपनी जातिमे दुनियाकी 
जातियोंकी मिलाकर एकता करना चाहें, तो यह नहीं हो सकता'। 
अगर हम अपनी आँखोंमें धूल न झोंकना चाहें तो हमें यह जान ढेना 
चाहिये कि इस विचारमें एकता, उदारता, समताकी मनोश्गति नहीं 
किन्तु दिग्विजयकी क्रूर मनोदत्ति छुपी हुई है। अपने अपने जातीय 
और साम्प्रदायिक झंडेके नौचे दुनियाको बुलाने और खींच छानेका 
प्रयत्न तो सदासे होता आ रहा है | यह उदारता नहीं किन्तु वह 
रोग है मिसे हम दूर करना चाहते हैं। यदि मुर्दाभर जैनी अपने 
झंडेके नीचे सवको पकड़ छानेकी मनोभावना रखते हैं, यद्यपि आज 
उनकी पाचन-शक्ति अत्यन्त क्षीण हो गई है, तो करोड़ों सुसलमानोंका 
यही दावा क्यो न हो ? कमसे कम वे सबको अपनेमें पचा तो 
सकते हैं | चस, यही तो झगड़ेकी जड़ है। यहाँसे तू तू में में 
शुरू होती है | हम समताकी दुह्ाई देते रणचंडीकी पूजा करने 
छगते हैं | ईश्वरका नाम लेकर शैतानको अर्ध चढ़ाते हैं और उसके 
इशारेपर नाचते हैं | 5 

सत्यसमाज ऐसी जातीय और साम्प्रदायिक वासनाओंको कुचल 
देना चाहता ह । वह सभी सम्प्रदायोंका आदर करते हुए भी किसी 
एक सम्प्रदायकी वकालत नहीं करना चाहता, न किसी एक सम्प्र- 
दायको दूसरेके सिरपर त्रिद्शाना चाहता है। वह सूक्ष्सस सूक्ष्म 
मोहपर अपनी कठोर इश्टि रखना चाहता है । यहीं इसकी उपयो- 
गिता ह। 


शंका समाधान द्द्छ 


शड्ग ( ६ )--नैंष्ठिक सदस्यकी व्याख्या करते हुए यह दिरदर्शित 
किया गया है कि “जो छोग अपने सम्प्रदाय या. समाजमें रहना 
'नहीं चाहते या किसी कारणसे रह नहीं सकते, वे लोग वहाँसे सम्बन्ध 
तोड़कर इस समाजके मैप्टिक सदस्य कहलायँगे | ”” समाजके त्यागका 
क्या अर्थ है ? क्या ओसवाल .ओसवाल न रहेगा £ खण्डेलबारू 
खण्डेलवाल न रहेगा ? हाँ, वह जाति-पॉँतिका पक्षपाती न होगा, न 
'उसमें उसे आनन्द प्राप्त होगा, न एक ही जातिको-जिसमें उसका 
जन्म हुआ है-उसे महत्त्व देगा | छेकिन उस जातिमें तो उसकी 
गणना होगी न £ 

समाधान--अगर किसीको ओसवाछ आदिका पक्षपात नहीं 
है, उसमें आनन्द नहीं है, उसको वह महत्व भी नहीं देता, 
और, दूसरी किसी भी जातिके साथ वेटी-व्यवहार करनेको तैयार है, 
* ततब्र उसका ओसवार कहलाना विशेष महत्व नहीं रखता। एक 
मन॒ष्य साधु बन जानेपर ओसवार कहलाता है, परन्तु वह स्वय॑ 
ओसवाल कहलानेकी कोशिश नहीं करता । दूसरे छोग उसे 
ओसवाल भले ही समझा करें | इस बातको में अपने ऊपर ही घठा- 
'कर स्पर्शकरण कर देता हूँ | ह 

कई लोग परवार समझकर मेरी प्रशंसा करते हैं, परन्तु में तुरन्त 
कह देता हूँ कि में अब अपनेकों परवार-समाजका सदस्य नहीं 
समझता | अगर मुझे परवार-सभा एक संदस्यकी हौतियतसे निमन्त्रणं 
दे, तो मैं उसे स्वीकार न करूँ । हाँ, किसी सछाहकारकी हैसियतसे 
या. और किसी सेवाके लिये बुछावे, तो एक सेवकके' रूपमें जाना 
आपत्तिजनक नहीं है। क्योंकि मैं.. ऐसी सेवकता किसी दूसरी जातिकी 
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भी स्वीकार कर सकता हैँ। अगर परवार-सभाका' कोई आदमी 
मदुमशुमारी करने आवे, तो में उससे पूछूँगा कि तुम परवार जातिमें 
पंदा होनेवालोंके नाम लिख रहे हो या परवार जातिके सदस्योंके ? 
पहिली हौतियतसे तुम मेरा नाम लिख सकते हो; दूसरासे नहीं। अगर कोई ' 
ऐसी संस्था हो जिसमें परवार-जातिके सिवाय दूसरी जातिका आदमी मेम्बर 
न बन सकता हो, तो में उसमें अपना नाम न जोहूँगा । अभी एक 
भाईका मुझे पत्र मिला जो कि मेरी स्तुतिस रँगा हुआ था। इस 
तरहके कई पत्र मिलनेपर मुझे माछ्म हुआ कि मैं परवार हूँ इसलिये 
यह आकर्षण है; तब मेने उसे लिखा कि तुम यह आकर्षण बन्द 
कर दो | अगर तुम मुझे सत्यमक्त या समाज-सेवक समझकर चाहते 
हो तो ठीक, नहीं तो आकर्षण वापिस ले छेता चाहिये। नैप्टिक 

स्प किस तरह अपनी जातीयताका त्याग करे, इसके ये थोडेसे 
नमूने 

पसज्तु इस सइकुचित जातीयताका त्याग करनेपर भी कौटम्बिक 
सम्बन्ध ओर नातेदारीसे सम्बन्ध नहीं टूटता | नैप्ठिक सदस्य हो 
जानेपर भी उसके भाई-भतीने, बहिन-बहिनोई, साले-ससुर आदि ज्यों- 
के त्यां बने रहेंगे । हाँ, वे लोग अगर इस तरहका सम्बन्ध न रखना 
चाह तो वात दूसरी है। मेरा ध्येय इतना है कि कुठुम्म और 
मनुप्यताके वीचमें जाति-पॉतिका जो निरथक पचड़ा पड़ा हुआ है 
वह नष्ट हो जाना चाहिये । 

कोई पूछ सकता है कि जब हम ओतवबाल ही न रहे, तब उसके 
संदत्याके साय हमारा सम्बन्ध कैसे रहेगा ? बस, इसी अ्मको नष्ट 
फरनका जरूरत हैं ।हम॑ इन भेदोंको ब्रिलकुल नाजायज ठहरा 
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देना है और कहना है कि हमारी तुम्हारी नातेदारी ओसबाल परवार 
आदिकी हैसियतसे नहीं किन्तु एक मनुष्यकी हैसियतसे है । 

एक हिन्दू जब मुसलमान हो जाता है, उस समय वह अपनी 
हिन्दू जातिकी टुकड़ीको भूछ जाता है। उसी तरह सत्यसमाजी 
( नैप्ठिक ) को भी भूल जाना चाहिये | हाँ, भूतपूर्व प्रज्ापन नयकी 
अपेक्षासे आवश्यकता होनेपर वह अपनी ओसवाछढताका जिकर कर 
सकता है | परन्तु मुसलमान होकर भूलनेमें और सत्यस्माजी होकर 
भूलनेमें थोड़ा अन्तर है | वह यही कि उसमें कौटुम्बिक सम्बन्ध भी 
विच्छिन कर देना पड़ता है; जब कि यहाँ नहीं होता । पुरानी 
समाजसे उसे द्वेष हो जाता है; जब कि यहाँ प्रेम और उचित सह- 
योग बना रहता है । 

: हाँ, मान छो कि ओसवाल जातिने यह नियम बना लिया फि 
वह किसी भी जातिके साथ सम्बन्ध करनेको तैयार है और निर्वि- 
रोध ऐसे सम्बन्ध होते भी हैं, तो ऐसी अवस्थामें ओसवाल आदि 
£ सरनेम ” की तरह अपनाये जा सकते हैं | जैसे आगरकर, 
पुणेकर, नांदूरकर, वेलनकर आदि सरनेम हैं, उसी तरह ओसवाल 
भी बनें | वास्तवमें ओसवाल यह “सरनेम ' ही है। मराठीमें जिस 
अर्थमें “कर ” लगाया.जाता है उसी अर्थमें हिन्दामें  वाठा ” या 
. ४ बाल ” ,छगाया जाता है। “ओसिया-वारू ” जो कि. पांछिसे 
* ओसवाल ” हो गया, वास्तवमें * ओसियाकर ” की तरह सरनेम है ॥ 
आज फिर उसको अपने उसी मूलरूपमें छे जाना चाहिये | 

एक प्रश्न यह भी होगा कि इन जातियोंको सरनेम बनानेके लिये 
अपनेको ,उनका सदस्य क्यों न खख़ा जाय ! बस, यहाँ पाक्षिक और 
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नैप्ठिकका भेद स्पष्ट होता हैं| यह काम पाक्षिकका 'है, नैप्टिकका 
नहीं | नेष्टिक बाहर रहकर ऐसी दझाक्ति तयार करता है जिससे. उस 
सझ्ुचित जातीयताका ध्वंस हो जाय | पाक्षिक भीतर रहकर यही 
काम करता है | जब तक ओसवाछ आदि जातियाँ “सरनेम ' की 
तरह न मानी जाने छूगें और उनका रूप भी ऐसा न वन जाय 
तब तक नेष्टिक सदस्यक्रो उनका सरनेमकी तरह भी उपयोग न 
करना चाहिये | 
शड़ग (७)---नेष्टिक सभासदके लिये स्वसमाज तथा स्वसम्प्रदायके 
त्यागकी आवश्यकता क्‍यों प्रतीत होती है ? उसकी पूर्ण निष्ठा सत्य 
और अहिंसापर छुई कि काम बना | क्‍या अपनी जातिमें या अपने 
सम्प्रदायमें रहकर मनुष्य, सत्यक्षमाजके सत्र नियमोंका ( नैप्टिकशा- 
खाका ) यथोचित पालन न कर सकेगा : 
समाधान---जब हम समझते हैँ कि जातिके नामपर चलती हुईं 
ये टकड्ियोँ नाजायज हैं, तब भी जो उनका सूक्ष्म मोह भौतर बैठा 
है उसे पूर्ण न: करनेके लिये नेप्रिक सदस्य आवश्यक है। और 
इसकी व्यावहारिक उपयोगिता तो और “भी अधिक है। मान छो 
संम्मसमाजमें नैट्रिक भेद नहीं हैं, सभी पाक्षिक सर्सखे हैं | अब एक 
आदमी ऐसा है जो जातिसे अल्ग कर दिया गया हैं| तव क्या वह 
ओसवालर पाश्षिक या परवार पाक्षिक वन सकता है ? फिर वह 
ओसवाल बने कि पस्वार, यह कठिनाई तो है ही | साथ ही अगर 
उसे इन टुकंड़ियोमे शामिल होना पसन्द न हो और न वह चैप्णव 
शैद आदि बनना चाहता हो तो वह कहाँ जाय ? मान छो कोई 
ब्यभिचास्जात हो--पंदस्पुर सर्राख्े क्रिसी आश्रममें ज्न्‍्मा हुआ 
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: बालक हो, या किसी पृरेपर पड़ा हुआ मिछा हो--परतु हिन्दू 
ऋषियोंकी तरह ज्ञानी वन गया हो, बढ्वान्‌ हो गया हो और वह. 
सत्यतमाजका सदस्य बने तो उसे, किस समाजकी शाखाके आगे नाक 
रगफना चाहिये जिसते वे उसे अपनेमे मिला लें ? नैप्ठिक सदस्य न 
रहनेसे सत्य समाजका केन्द्र दी नष्ट हो जायगा। वहाँ साधारण स्थान 
ही न रह जायगा। जातिमदका बीज ज्योंका त्थों सुरक्षित रह 
जायगा | इतना हा नहीं, बल्कि पाक्षिकोंका बल टूट जायगा | अभी तो 
एक पाक्षिक सत्यसमाजके नियमोंका पूर्ण पालन करता है और उसे बल 
रहता है कि अगर मेरी जातिने और मेरे सम्प्रदायने मेरा बहिष्कार 
किया तो में नेष्टिक वन जाऊँगा। इस वलसे समाजमें निर्भय होकर 
काम कर सकता है । परन्तु नैष्रिक शाखा न होनेसे उसे यह बल न 
मिलेगा | वेष्णयसे निकलकर शीव या जैन बनना, ओसवाढसे निकल 
कर परवार या अग्रवाल बनना बहुत कठिन है तथा अनुचित भी है। 
यहाँ एक प्रश्न हो सकता है कि यदि ऐसा है तो जो छोग इस 
प्रकार वहिष्कृत हैं, व्यभिचारजात हैं, या अनार्य आदि भ्रेणियोंके 
हैं, थे सव मिठकर अपना एक सामान्य वर्ग बना छें, परन्तु जो ऐसे 
नहीं हैं वे नेष्टिक क्यों बने £ 
ऐसा करनेपर सत्यसमाजके दो भेद तो दो ही गये । सिर्फ नाममें 
स्वर व्यज्षनका अन्तर हुआ। ' नैषप्टिक 'की जगह सामान्य वर्ग ” या 
ऐसा ही कोई नाम रकखा गया। परन्तु इससे ऐसी मयक्कूर हानि होगी 
जो सत्यसमाजकी जड़में कुठाराधात करेगी । वह सामान्यवर्ग बहिप्क्तों 
और पतितेका कहलाने छगेगा, और जातिमदका नंगा नाच होने 
लगेगा | साथ:ही, नेष्टिक सदस्य सत्यसमाजका पालन तो करेंगे 
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पाक्षिकोंसे अविक ही, परन्तु उनका स्थान होगा नीचा | यह घोर 
अन्याय होगा । इसलिये नष्टिकोंमं ऐसे छोगोंको पहिले ही आगे 
आना चाहिये जो वहिप्कृत नहीं हैं, व्यमिचारजात नहीं हैं, अनाये 
आदि श्रेणियोंके नहीं हैं | उनके आनेसे नैप्रिक श्रेणी गौरवहीन न 
होने पावेगी । अगर हम मानते हैं कि वर्तमानकी जातियोंके- द्वारा 
बहिष्कृत होनेका कुछ मूल्य नहीं है, व्यभिचार पाप है परन्तु व्यभि- 
चासजातता पाप नहीं है, दस्सा और विनैकया होना पाप नहीं है, 
किसी भी देश और किसी भी जातिमें जन्म लेना पाप नहीं है, धर्म 
और उच्चता, हाइ और मांसकी वस्तु नहीं है, तव हमें उन सत्र 
छोर्गोंको छातीसे छगाना चाहिये; हमारे और उनके वीचमें जो दीवाल 
खड़ी है उसे गिरा देना चाहिये। सत्यसमाजके उद्देश्नोंमेंते यह एक 
महान्‌ उद्देश है | यदि हमारे हृदयमें अभी भी शझुद्धयश्जुद्धिका पुराना 
भ्रम मौजूद है, तो हमारी मनोवृत्ति सत्यसमार्जाकी मनोवृत्ति नहीं है। 

इसपर यह प्रश्न हो सकता है कि यदि ऐसा है तो पाक्षिक श्रेणी 
क्यों बनाई ? एक ही नेष्टिक श्रेणी रखनी थी। परन्तु पाक्षिक श्रेणी 
बनानेका पहिछा कारण तो यह है कि जिस प्रकार हमारे पास सम्प्र- 
दायातीतता तथा जात्यतीतताका आदश बतठानेके लिये नेप्रिक श्रेणी 
है, उसी प्रकार सब सम्प्रदायोसे तथा समाजोंसे प्रेम वतछानेके लिये 
पाक्षिकशरेणी है| यदि समी नोहिक हो जायेंगे तो सत्यसमाजी और 
दूसरे छोगोंके ब्रीचम जो पुर है वह टूट जायगा | जाति और सम्प्र- 
दायोंके भीतर रहकर सत्यसमाजके व्यावहारिक रूपको :कार्यर्ूपमें 
परिणत करनेवाले मिट्र जायेंगे । इसके अतिरिक्त एक कारण यद्द भी 
हैं कि पाक्षिक श्रेणी उन छोगोंके लिये है, जिनकी प्रित्थिति एकदम 
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समाज छोड़नेकी नहीं है परन्तु समय आनेपर वे समाज छोड 
. सकेंगे। ध्येय यह है कि लोग पढिले पाक्षिक सदस्य बनें किन्तु 
ज्यों ही उनकी झिक्षक निकल जाय, परिस्थिति अनुकूल हो जाय, 
मानका मोह निकल जाय त्यों ही नैप्ठिक बन जायें। जो छोग एकदम 
नैष्ठिक बंन सकते हैं वे और भी अच्छा करते हैं। जो छोग 
पहिलेसे पाक्षिक भी नहीं बन सकते हैं, वे अनुमोदक बनकर संत्य- 
समाजसे सम्बन्ध रख सकते हैं। इस प्रकार ऋमसे आगे बढ़नेका एक 
मार्ग तैयार कर दिया गया है। पाक्षिक और नैप्ठिकके अधिकारोंमें 
कोई भेद नहीं क्‍रखा गया है। इसका मुख्य कारण यह है कि 
अनुचित अहंकारको स्थान न मिल जावे । दूसरी बात यह है कि 
आन्तारिक विश्वास और कार्यक्षेत्रके मुख्य मुख्य भागोंमें दोनों करीब 
एक सरीखे हैं। 

समाजको त्यांगे बिना सत्यसमाजके सब नियमोंका पाढन हो सकता 
है, परन्तु उससे वह सत्यसमाजी कहलायगा | नौष्ठिककी जो विशेषता 
है, वह उसमें नहीं आ सकती | 

शंका ( ८ )--पिछले कतिपय उदाहरणोंसे देखनेमें आता है कि 
जिस समय समाजमें मूर्तिपूजाका प्रचार हुआ उस वक्त मूर्तिपूजा-योज- 
कोंका यही हेतु था कि मूर्तियाँ सिर्फ रूपकमय रहें। छेकितत इस 
रूपकमय स्मारकर्मे कालके प्रभावसे परिवर्तन होकर अब मूर्तिपूजाने 
. घर कर रक्खा है। अथवा उसका मूलभूत उद्देश एक तरफ रह गया 
है, और दूसरे ही रूपमें उसका पूजन होने छगा है। उसको केवल 
आहुम्बनरूप अब कितने मानते हें! इसी, प्रकार अर्दिंसा, और 
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सत्यकी आजकी रूपकमय मूत्तियाँ क्या कल वही रूप धारण न 
करेंगी ? भावी प्रजा भगवान्‌ सत्य और भगवती अहिंसाकी--थदि 
उनकी रूपकमय मूत्तियाँ आज स्थापित कर दी गई--द्व्य पूजा ही 
करेगी। जिस उद्देशसे उनका प्रतिष्ठान आज होगा वह उद्देश क्‍या 
भावी काठमें भी रह सकेगा ? इसलिये यह ठीक होगा कि ऐसी 
रूपकमय मूर्तियाँ न रक्खी चायेँ | मूत्तियोंके अछावा उन सिद्धान्तोंके 
पोषक वित्रिध तत्त्वोंसे पूरित बोधमय वचन उक्त मन्दिरोंमें छगाये 
जायेँ तो क्या मूत्तियोंका हेतु उनसे सफल न होगा ? खर्चा भी न 
होगा, तथा आजकी अनेक हिन्दू जैनोंकी मृत्तियोंमें इनकी और 
वृद्धि न होगी। 
समाधान--इस दछ्जामें मूर्तिसि सम्बन्ध रखनेवाले कई ग्रइन हैं | 
पहिला अश्व तो यही है कि मूत्ति रखना कि नहीं १ दूसरा प्रश्न यह. 
है कि रखना तो सत्य, अहिंसाकी रखना कि नहीं ? विशेष व्यक्ति 
योके छिय्रे मत्तिकीं अनावश्यकता स्वीकार कंरते हुए भी मुझे यह 
कहना पढ़ता हैं कि साधारण जनताके लिये मूसि आवश्यक है | जहाँ 
पूजा, भक्ति, स्तुति आदि है, वहाँ मूर्ति भी होनी चाहिये | हृदयके 
लिये एक आहम्बन चाहिये | जो छोग मूत्तिपूजक नहीं हैं थे भी 
आहम्बनके लिये मसजिद, प्रार्थनामन्दिर, स्थानक, आदि बनाते हैं । 
काबाका अमुक पत्थर, कृत्र, ताज़िया आदि मूर्तियों हैं । जो हमारा 
आदर्द तथा आराध्य हैं उसका स्मरण करानेवाढी कोई वत्तु आद- 
रकी पात्र होती है, यह हृदयकी त्वाभाविक वत्ति है और यही मर्ति- 
पूजा है। मृत्तिपूजाका दुरुपयोग हुआ है, और उसके विसेधका भी _ 
दुरूपयोग हुआ है | अन्धमक्तिम कोई कम नहीं रहा | बल्कि मूर्ति- 
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पूजाके विरोधने. मू्तियोंकी तोड़कर छोगोंका हृदय तोड़नेकी चेश 
अधिक की है। खेर, यह विपय स्वतन्त्र है, इसके यहाँ कहनेकी जरू- 
रत नहीं है | परन्तु मूर्तिपूजाके विशाधी और अविरोधी दोनोंको यह 
वात ध्यानमं रखना चाहिये कि मूर्तिपूजा मृत्तिकी पूजा नहीं है किन्तु 
मृत्तिके द्वारा पूजा है । मूत्ति तो सिर्फ उसका अबढम्बन है। 

द्रब्य-पूजा और भाव-पूजाका अन्तर भी ध्यानमें रखना चाहिये | 
फिर्साके प्रात आदर वतढाना द्॒व्य-पयूजा है और उसका अनुकरण 
करना भावयूजा है | यह मुख्य है, फिर भी दोनों आवश्यक हैं | 
कोरी द्वव्य-पूजा केवल मूर्तियोंकी ही नहीं होती है परन्तु उन व्यक्ति- 
योंकी तथा गुणोंकी भी होती है | सत्यके गीत गाना किन्तु उसका 
पाठन न करना सत्यकी द्वव्य-यूजा है । मतलब यह कि द्रब्य-पूजा 
पर्याप्त नहीं है, पर बुरी नहीं है; साथ ही बह मूर्तिके बिना भी उतनी 
ही हो सकती है जितनी कि मूर्तिसे। 

'हाँ, अगर कोई सत्यसमाजी पाक्षिकका हृदय ऐसा हो कि वह मू्तिका 
उपयोग न कर सकता हो, तो उसे इसके लिये विवश नहीं किया जा सकता। 
वह मूर्तिको लक्ष्यमें लेकर नहीं किन्तु अपने मनोमन्दिरके देवको रक्ष्यमें 
लेकर प्रार्थना कर सकता है | सत्यसमाज मन्दिरमें वह मूतिके सामने नहीं 
किन्तु बाजूमें खड़ा हो सकता है और मूर्तिको. नहीं किन्तु किसी भी 
आसमानी या मानसिक अवलम्बनको--रूपका--प्रणाम कर सकता. 
है |.बह निराकार .या साकार रूपमें जैसी कुछ कल्पना कर' सके उसे 
प्रणाम कर सकता है | सत्यसमाज .किसीके सिरपर मूर्तिपूजा नहीं 
छादना. चाहता,, किन्तु जिनको आवश्यकता है उनको सुविधा 
देना वाहता है, तथा. सर्वबर्म-समभावका मूर्तिमंत 'रूप .दुनियॉको 
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बताना चाहता हैं | वह सर्वताधारणकी चीज बनना. चाहता है। 
बुद्धि और मनका समन्वय करना चाहता है। 


यह तो हुईं सामान्य मूर्तिपुजाकी वात । अब दूसरा प्रश्न है 
रूपकमय मू्तियोंका | इसमें एक बड़ी भारी आपत्ति यह हो सकती 
हैं कि रूपकोंको कालान्तरमें व्यक्तित्व मिल जाता है और वह भी 
झगड़ेकी चीज बन जाता है | यह ठीक है, परन्तु सत्यसमाजमें 
तो राम, कृष्ण, महावीर, बुद्ध आदि वास्तविक व्यक्तियों तकमें विरोध 
दूर किया गया है तब कल्पित व्यक्तिबके साथ विरोध तो और. 
भी कठिन है | अगर सत्य अहिंसाकी मूतियाँ न रक्‍्खी जाँयगी तो 
वाकी मृत्तियाँ महापुरुषोंकी मूत्तियाँन रहकर भगवानोंकी मूत्तियाँ 
बन जायँगी । परल्तु उपर्युक्त महापुरुषोंमे देवत्वका आरोप नहीं करना 
है। सत्य और अहिंसाके सेवकोंमें वे आदर्श रूप थे, श्रेष्ठ थे, बस 
इससे ऊँचा स्थान किसी भी वास्तविक व्यक्तिको नहीं देना है। सत्य 
और अहिंसाके अनुचर, दूत, आदि रूपमें ही उनकी पूजा करना है--.... 
इस भावको हम भूछ न जायें, इसके लिए सत्य और अहिंसाकी मूर्ति 
अत्यावस्यक हैं | 

गुणोंको जो व्यक्तित्त ( सशइणालागा ) दिया जा रहा है बह 
इसलिये कि उसके बिना कोई साकार रूप मनमें छाया नहीं जास- 
कता | भारत-माता नामकी कोई देवी न होनेपर भी हमें उसका 
चित्र आकर्षित करता है और एक कपड़ेको राष्ट्र्वमज कहकर हम 
मृर्ति-यूजक न हो करके भी पिर झुका देते हैं। यूनियन जैकके आगे 
मृत्तिपूजाका विरोधी अ्रोटेस्टेन्ट अंग्रेज भी सिर झुका देता है | अमेरिका 
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सरीखे प्रोटेस्टन्ट देशमें भी स्वतन्त्रता देवीकी मूर्ति बनाई जाती है | 
लक्ष्मी और सरस्वतीकी नारीमूर्त्तियाँ या नारीचित्र बनते ही हैं। 
इस प्रकार इनको व्यक्तित्व दिया जाकरके भी वास्तविक व्यक्तित्व आ्राप् 
नहीं होता । एक तो इनके नाम भी ऐसे प्रसिद्ध गुणवाचक हैं कि 
इनंको वास्तविक व्यक्तित्व प्राप्त न होगा। उनकी रूपकताका छोगोंकों 
खयाल रहेगा | दूसरी बात यह है कि पहिले सरीखा जमाना आज 
नहीं है । पहिले जमानेमें शब्दोंको स्थिर रखनेका कोई उपाय नहीं 
था। शात्र या उपदेश श्रुति-ह्ाति (छुनने और याद रखने ) के 
रूपमें रहते थे | इसलिये बहुत ही जल्दी विकृत हो जाते थे । बल्कि 
दो चार पीढ़ियोंमें तो मूछ शब्दोंका कहीं पता ही नहीं छगता था। 
आज साधन बढ़ गये हैं | “ अहिंसा और सत्य रूपक हैं, कोई व्यक्ति 
नहीं ? इस वक्तव्यको पहिलेके समान विकृत नहीं किया जा सकता | 
सत्यसमाजके साहित्यमें इन बातोंका इतना अधिक और अनेक जगह 
स्पर्शकरण किया जायगा कि चिरकाछ तक वह तथ्य ज्योंका त्यों 
लोगोंके सामने रहेगा | अगर कदाचित्‌ बिकृत हुआ भी तो फिर 
कोई इस तथ्यका उद्धार करेगा। प्रागैतिहासिक कालमें बिन 
गुणोंको व्यक्तित्व प्राप्त हो गया है, और जिसने उन्हें रूपक बनाया 
था, उसके स्पष्ट वचन उपलब्ध नहीं हो रहे हैं. फिर भी उनका 
वास्तविक रूप आज खोजा जा सकता है और खोजा जा रहा है। 
फिर आजके युगमें शब्दोंको स्थिर रखनेके अनेक प्रबल और अब्यर्थ 
साधनोंको रहते हुए पहिे तो तथ्यका लुप्त द्ोनाही कठिन है; 
अगर हो भी जाय तो उसे इूँढ़नेमें भषिष्यके खोजियोंको जरा भी 


कठिनाई न होगी । 
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मृत्ति कुछ पत्थर और धातुकी ही नहीं होती, वह कागज और 
रंगकी, कपड़ेकी तथा अक्षरोंकी भी होती है | जहाँ किसी आकारमें 
आकर्षण हुआ कक मार्त्ति हो गई | इसलिये वाक्योंकों लिखकर टाँगना . 
भी मूर्ति होगी | इस प्रकार हम मृत्ति तो रख ही लेंगे किन्तु आकर्मण 
कम कर लेंगे | इसके लिये तारनपंथक्का उदाहरण काफी होगा। 
तारनपंथी लोग मूत्तिविसेधरी हैं, किन्तु अक्षर-प्रूजक हैं | इसलिये वे. ' 
वेदपर पुस्तक विराजमान करते हैं, उसकी पाछठकी निकालते हैं, 
पूजा करते हैं, प्रसाद चौंढ्ते हैं | वे मृत्तिको पत्थर कहकर ठुकरा 
दते हैं, परन्तु पोथीको कागज कहकर नहीं ठुकराते। इसी प्रकार 
वोधमय वचनोंकी वात है | उनका छयाना अनुचित न होकरके भी 
वें मूत्तियोंकी आवश्यकताक्नों दूर नहीं करते । 

मूर्ति-इद्धिकी चिन्ता न करनी चाहिये | चिन्ताका विषय हैं उनमें . 
देखवृद्धि | आज जगत हजारों तरहकी मूर्तियाँ हैं आर उनको लेकर 
मनुष्यम जितनी द्ेपदृत्ति ह उतनी उस समय भी हो सकती थी जब कि 
संसारमें हजारोंके बदले सिर्फ दो ही तरहकी मूत्तियों होतीं देप, 
मूत्तियोंकी विविधताके वहुत्वपर नहीं, किन्तु अनुदारता तथा मृहुतापर 
निर्भर है | फिर ये मूर्तियों ते अन्य मूर्तियोमें समन्वय करनेवाली हैं, 
इसलिये आपचर्का तरह उपादेय हैं ) 

अब्र रह गया अधिक खर्चका प्रश्न, सो यह समस्या कठिन नहीं 


है | मृत्ति फ़्थरकी न मिछे तो मिद्ठीकी सही, छकदीकी सही, अथवा 
चन्न ही काफ़ी है। ग्रचार हो जानेपर दो दो चार चार आनेमें . 


अन्छेस अच्छ चित्र मिलने छगेंगे | आरम्ममें जब तक इतने साधन 
नहीं हैं तब तक कामज पर * भगवान्‌ सत्य ” * भगवती अहिंसा :? 
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आदि लिखकर टाँगा जा सकता है | यह. सत्र.सुविधा आजके ढिये 
ही नहीं है, किन्तु सदाके लिये है। जिसकी जैसी: रुचि हो, जैसे 
साधन हों, वैसा ही कर लेना चाहिये । 

शंका--( ९ )-नैष्टिकोंका एक मन्दिर, विविधपाक्षिकोंके विविध 
मन्दिर ऐसे एक ही स्थानपर कितने मन्दिर हो जायँगे ! इनका खर्च 
कैसे चलेगा ? और एक ही सत्यसमाजमें इतने विविध मन्दिर हों, यह ह 
बात दिलको ठीक नहीं लगती | 


समाधान--जब हमें विविध सम्प्रदायोंका समन्वय ठीक छूगता 
है, तब विविध मन्दिरोंका समन्वय भीं ठीक छगेगा | परन्तु विविध 
मन्दिरोंका समन्वय करना है, रचना नहीं | रचना तो सिर्फ एक नौष्ठिक 
भन्दिरकी करना है | परन्तु आज भारतमें जो हजारोंकी संख्यामें 
मन्दिरि. बने हैं, उनका समन्वय करनेका ध्येय अवश्य है। उनके 
वर्तमान रूपकी रखना भी नहीं है और उन्हें नष्ट भी नहीं करना 
है। इसके लिये पाक्षिक मन्दिरकी कल्पना की गई है। जैसे एक 
हिन्दू मन्दिस्में विष्णु-मूर्ति होनेपर विविध कोनों या स्थानोंपर शिव, 
. गणेश, हनुमान. आदिकी मूत्तियाँ रहती हैं, वस इसी नीतिका कुछ 
व्यापक और व्यवस्थित रूप पाक्षिक मन्दिर है। जहाँ मन्दिरकी 
आवश्यकता हो, वहाँ प्रत्येक सत्यसमाजीको-चाहे वह पाक्षिक हो या 
भैप्रिक-नैप्टिक मन्दिर ही बनाना चाहिये । पंरन्‍्तु.अगर उसके हाथमें 
पहिलेसे ही कोई-साम्प्रदायिक मन्दिर.हो और उसका ' नैप्टिक मन्दिरमें 
परिवर्तन. करना कठिन हो तो उसे पाक्षिक मन्दिरका रूप : दे देना 
चाहिये। अथवा अपनी सामाजिक या. अन्स. किसी. ,परिस्थितिके 
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अनुसार कभी अपने सम्प्रदायका ही मन्दिर बनवाना अनिवार्य हो तो 
उसको उसे अपने सम्प्रदायका पाक्षिक, मन्दिर बनवाना चाहिये। 
मतल्व यह कि पाक्षिक मन्दिरकी कल्पना तो वर्तमान मन्दिरोंके 
सुधारनेके लिये तथा पक्षपातवाले मन्दिरोंके रोकनेके लिये है.। 

पाक्षिक मन्दिरोंके खर्चका सवाल तो आता ही नहीं है, क्‍योंकि 
, उनका खर्च जैसा पहिके चछता था बवेसा चछता रहेगा। वल्कि 
सत्यतमाजकी छाप ठगानेसे द्रन्यपूजाका खर्चोढ्ा रूप झूत्यप्राय कर 
देनेकी प्रेरणा मिलेगी। नये पाक्षिक मन्दिर चनवानेकी तो जरूरत ही . 
नहीं है, फिर भी कोई ब्नवाये तो उसका ग्रवन्ध उसपर है, सत्य- 
समाजपर नहीं। ना्टिक मन्दिरका खर्च कुछ है ही नहीं, क्योंकि ' 
उसमें फछ फूछ नवेध चढ़ानेकी आवश्यकता नहीं है। सफाईका 
काम तो सदस्य अपने हाथसे कर छेंगे। हाँ, सत्यसमाजके साहि- 
त्यकी छोटीसी एक छाड्जेरी उसमें अवश्य होगी। इस प्रकार सत्य- 
समाजका मन्दिर मन्दिर भी है, ग्रार्थनाहूय भी है, खाध्यायशारा या 
वाचनाट्य भी है, व्याख्यान-मवन भी है, और सदरस्योका मिठन-सन्दिर 
भी है। उसमें विशेष खर्चकी कोई आवश्यकता नहीं है । 

बंका ( १० )-- जन-गणनाका समय जब आवेगा तब उसमें 
धर्म सत्यसमाज, और जाति सत्यसमाज ऐसा लिखवाना चाहिये न ! 
लेकिन अधिकारी तो यही कहेंगे कि हम सत्यसमाज नहीं जानते; 
हमें हिन्दूआह्मण-क्षत्रिय-ैस्य-शद्र आदि ऐसा कुछ कहो या जैन-वैंदिक 
मुसलमान क्रिश्षियन ऐसा कुछ कहो। तब क्या करना चाहिये £ 

समाधान--पक्षिक ते उपर्युक्त ढंगते भेद लिखा ही सकता 
है। सिर धर्मके खानेमें उसे सत्वसमाजी विशेषण और छगवाना 
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चाहिये। जैसे आज छोग श्रेताम्बर जैन, दिगम्बर जैन आदि कहते 
हैं उसी प्रकार सत्यसमाजी जैन, सत्यसमाजी बौद्ध आदि लिखवाना 
चाहिये। परंतु नौष्ठिकको तो दोनों ही खानोंमें सत्यसमाजी ही लिखवाना 
चाहिये। आवश्यकता होनेपर इस नामकी रजिस्ट्री करा ली जायगी या 
और कोई उपाय किया जायगा। 

शंका ( ११ )-रामराम, जयगोपाछ, जयजिनेन्द्र, सछाम आदि 
जो धर्मसूचक नमस्काखाचक शब्द हैं उनकी जगह सत्यस्माजका 
भी कुछ नमस्कार-बचन है १ या बन्देमातरम्‌ आदि या सबमेंसे कोई 
भी ? क्योंकि संत्यसमाजका सदस्य तो निःपक्ष रहेगा, उसके लिये 
तो सभी तत्त्वतः प्राह्य हैं । 

समाधान---शिष्टाचारके जो शब्द सिर्फ हृदयकी भावनाकों बत- 
लाते हैं जैसे कि---परणाम, नमस्कार, सछाम, आशीर्वाद, वन्दना, 
आदि उनके विपयमें कोई विचार नहीं | उनका इच्छा और औचि- 
त्यके अनुसार जहाँ चाहे प्रयोग किया जा सकता है | बाकी शब्दोंके 
लिये दो बातें है | एक तो जब सत्यसमाजी आपसमें व्यवहार करें. 
तब; दूसरे जब अन्य छोगोंसे व्यवहार किया जाय तब । 

सत्यसमाजके लिये भी एक ऐसे शब्दकी आवश्यकता तो है । 
सत्यसमाजपर प्रकाशित होनेवाली सम्मतियोंमें बहुतसे सज्नोंने ५ जय 
सत्य देवकी * * सत्य भगवानकी जय ' “ सत्यम्‌ बन्दे ” आदि शब्दोंका 
प्रयोग किया है | परन्तु रामराम, जयजिनेन्द्र आदि शब्दोंका बहिष्कार 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि इससे एक तरहकी कट्वरता साबित 
होगी | इसलिये एक शब्द बना करके भी अन्योंका समन्वय करना 
जरूरी है । 

६ 





३३७०४७०६.३६१४६-८६ ४०६७३९, ६०७ ४६८/४९ ६८% ८७ ७.०५./७/७ ०७ आल 


८२ घर्म-मीमांसा 


सत्यका स्थान स्वोच् है, इसलिये सत्यकी जयकों वतलानेवाढा 
कोई शब्द रखना अच्छा होगा । सत्य बन्दे, वन्दे सत्यम्‌, सत्यं जयतु, 
सत्य विजयते तराम आदि शरब्दॉका जिनको अयोग करना हो वे कर 
सकते हैं, परन्तु सरल और सुविधाजनक शब्द “जय सत्य? है। 
सत्यसमाजी आपसमें जहाँतक बने इसी शब्दका प्रयोग करें । परल्तु 
जब ऐसे लोगोंके साथ व्यवहार करना हो जो सत्यसमाजी नहीं हैं, 
तब उनके साथ वही शब्द बोलना चाहिये जो उनने बोला है---- 
रामरामके उत्तरमें रामराम, जयजिनेन्द्रके उत्तरमें जयजिनेन्द्र | अगर 
अपनेकी ही पहिले बोलना हो तो “ जय सत्य ' बोलना ही उचित 
है। चिह्च पत्रीमं भी जहाँतक हो “जय सत्य ” लिखना चाहिये | 
लिखनेमें इस वातका इतना विचार नहीं किया जा सकता कि उसने 
क्या लिखा है | 

अवसरके अनुसार बन्देमातरम आदिका भी प्रयोग किया जा 
सकता है| कट्रता या देपवृत्ति कहीं भी न आना चाहिये। 

शुका ( १२ )-सत्यतलमाज सदस्यके छिये वार्षिक चन्दा कुछ 
कारणसे ही न रक्‍्खा गया होगा | खर्चा सारा कौन करेगा ? मन्दिर 
खोलनेमें मकानादि किरायेसे छेना होंगे | प्रामत्थ सदत्म उस खर्चेकी 
व्यचस्था करें, ऐसा ही न १ 

समाधान--सत्यसमाज एक समाज है। वह कोई सभा या 
मण्डल नहीं है कि चन्दा न देनेस उस सदस्यका नाम काठ दिया 
जाय । सलसमाजी रहना उसका जन्‍्मीसेद्र अधिकार ह | पैसा न दे 
सकनेस तरह छिन नहीं सकता। इसलिये चन्देकी शर्त नहीं डाली 
जा सकती । परन्तु चन्देकी शर्ते न डालना एक बात है, और चन्दा 
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न करना दूसरी बात है शर्त नहीं डाली जा सकती, परन्तु चन्दा 
किया जा सकता है । सत्यसमाजके प्रत्येक सदस्यको अपनी शंक्तिके 
अनुसार कुछ न कुछ आधिक सहायता अवश्य करनी चाहिये | 
प्रयेक शाखाको अपनी परिस्थितिके अनुसार अपने यहाँके सदस्यों 
चन्दा ठेना चाहिये | उससे मन्दिरका कार्य, मन्दिरके वाचनारूयकी 
व्यवस्था, व्याख्यान आदिका प्रबन्ध, तथा अन्य ढंगोंसे सत्यसमाजका 
प्रचार, वात्सल्य प्रचारके लिये. सहभोजकी व्यवस्था आदि करना 
चाहिये | मन्दिरके लिये अभी मकान किरायेसे लिया जा सकता है। 
उसमें स्वाध्यायके लिये कुछ साहित्य जरूर रहे तथा * सत्यसन्देश ” 
पत्र भी अवश्य पहुँचे | कुछ दिन बाद सत्यसमाजका बहुतसा साहित्य 
हो जायगा । उस सबका संग्रह मन्दिरंम अवश्य रहे | 

जैनसम्पदायके एक महानुभावने समभावमूलक सत्यसमाज मंदिरकी 
बातको अव्यवहार्य तथा असंगत बताया था। उनकी शंकराका 
' सार यह है। 

शंका ( १३ )--मंदिरमें किसी एक धर्मके देवको उच स्थान 
देना और बाकीको नाीचा, यह ठीक नहीं है। इससे दूसरोंका अपमान 
होगा । और सत्रको बराबर स्थान दिया जाय यह भी ठीक नहीं 
जँचता । अहिंसाके आदर श्रीमहाबीरके साथ कालिका देवीको 
विराजित किया जाबे-जिसके सामने उसके भक्त पश्च-बल्लि करके धर्म 
मानते हैं-अथवा. गृहस्थयोग्य राधा-कृष्णको स्थापित किया जावे , 
जहा सांसारिक अज्ञारका दृय है या शिवंलिंगकी, स्थापना हो, यह 
सैयोग कुछ जुड़ता नहीं । धर्मगुरु ऐसा न होने देंगे । 

समाधान---सत्यसमाज मंदिरमें तो सत्थ और अहिंसाकों ही 
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सर्वोच्च स्थान दिया जासकता हैं, किसी व्यक्तिविशेपषको नहीं | हाँ, 
पाक्षिक मंदिरोंमें अवश्य ही अपने इष्टकी मूर्ति मुख्यस्थानपर होगी । 
ये पाक्षिक मंदिर सत्यसमाजके आदर्शमेदिर नहीं हैं किन्तु उस 
आदर्शकी तरफ जानेके लिए साम्प्रदायिक मंदिरिंका सम्मव-सुधार है | 
बहाँ एककी मुख्यतासे भी किसीका अपमान नहीं है | 

यहाँ तो ५ जिसका विवाह उसका गीत ” वाली कहावत है। 
अमुक स्थान या समयपर दूल्हाकों मुख्य स्थान देनेपर भी दूल्हा 
अपने सभी कुटुम्बियोंसे वड़ा नहीं हो जाता । एक अखाड़ेमें हलु- 
मानकी मूर्ति मुख्य स्थानपर हो और हनुमानके मी पूज्यकी मूर्ति 
गौण स्थानपर, तो इससे उसका अपमान नहीं है |- गणेशके मन्दि- 
रमें उनके माता-पिता शिव और पार्वती एक किनारे रहें तो इसमें 
को$ आपत्ति नहीं है | हम अपने घरमें अपने वापके चित्रको इतने 
आदरसे रक्‍खें जितने कि बड़े बड़े नेताओंके चित्रको न रक्खें तो इससे 
हमारा बाप हमारी इश्टिमें भी उन नेताओंसे वदढ्ा नहीं हो जाता | 
इससे सम्बन्धकी निकटता ही माछ्म होती है, व्यक्तिबकी महत्ता 
नहीं । इससे नेताओंका अपमान करनेकी भावना भी द्योतित नहीं 
होती | एक जैनमंदिरमें राम कृष्णके चित्र दीवालोपर ठेँगे हों 
इसी प्रकार राम, कृष्णके मंदिरमं महावीर, बुद्धके चित्र टेंगे हो. तो 
इससे हमारा आदरभाव ही घोतित होगा न कि अनादरभाव | 
सथप्षमार्जनी उन सबको समान भावसे ही मानता है, परन्तु सामाजिक 
परिस्थितिक कारण तथा सेंस्कारोंने जो अमुक महात््मासे घनिष्ठता पैदा 
फर दी है उससे वह पाक्षिक बना हैं | भले ही धर्मगुरुओंकों तह 
मान्य न हो परत सत्यसमाजीको उन धर्मगुरुओंकी मान्यता- 
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अमान्यताकी पर्वाह नहीं होती | वह किसी भी शात्र, गुरु या 
विद्यानकों वहीं तक मानेगा जहाँ तक उसके सर्वधर्म-समभाव और 
सत्य-पूजामें बाधा न आबे । किसी भी सम्म्रदायके शात्र और गुरु 
उसके लिए बन्धनरूप नहीं हैं । 

कालिकादेवीको बिराजित करनेकी वात लिखनेमें श्रम हुआ है, 
क्योंकि उसमें सत्य और अहिंसाकी ही मूर्तियाँ हैं---काछी शिव 
आदिकी नहीं; क्योंकि इनकी गणना राम-कृष्ण आदिकि समान 
ऐतिहाप्तिक महात्माओंमें नहीं हैं | वास्तवर्मं शिव और शक्तिकी 
मूर्तियाँ तो सत्य और अहिंसाके समान गुणोंकी रूपकमय मूर््तियाँ 
ही हैं, इसछिये शिव और शक्तिका समावेश सत्य और अहिंसामें हो 
जाता है उनके लिये अलग मूर्त्तियाँ वनानेकी जरूरत नहीं है. | 

शक्तिका जो भयज्ञर रूप दे वह कई हजार वर्ष पहिे छोगोंकी 
जो मनोवृत्ति थी उसकी अपेक्षा ठीक है। साधारण छोग शक्तिकी 
कल्पना ऐसी ही करते हैं | जैनियोंने भी ऐसी ही कल्पना की है। 
उनके चेतन-चरित्र नाठकर्मे जब मोहके कटकसे और ज्ञानके कटकसे 
तोप-गोछे चढछते हैं तब वह दृश्य कालिकाके दृस्यसे कुछ विशेष 
अन्तर नहीं रखता । यद्यपि जैनियोंने कागजपर तदाकार चित्र 
नहीं बनाये, किन्तु अतदाकार शब्द-चित्र तो बनाये हैं । भाव- 
नाओमें तो कुछ अन्तर नहीं है । “* तोरी उत्तम क्षमपै मोय आवे 
अचम्भो कैसे किये कर्म चकचूर | “ गानेवाछा जैनी जब चकचू- 
रका चित्र अपने मनमें खींचता है तत्र उसे कालिकाकी छूपलपाती 
जीम न सही, किन्तु अनाजको पसकर, चकन्नूर कर, डालनेवाला 
चक्कीका पाट तो याद आता ही है । पिंडस्थध्यानमें हींकारके रेफसे 
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निकली हुई ज्वालाएँ जब ब्रह्माण्डमं फेठकर सब कमोको जला 
डालती हैं तब उनका मानसिक चित्र कुछ कम मयझ्भर नहीं होता | 
साधारण जनताके आकर्षण और स्थिरताके लिए. उसी . मानसिक 
चित्रकों मूर्तिका रूप दिया जाता है। । ह 

जनी भी तो आखिर शाक्त अर्थात्‌ शक्तिके उपासक हैं | मोक्षके 
लिये वज्र्पभनाराच संहननको अनिवार्य वतढानेबाले, शक्तिके 
उपासक नहीं तो क्‍या हैं ? अनन्त, चतुष्टयमें अनन्त वीर्यः 
( शक्ति ) की गिनती करनेवाले और वीर्यान्तरायके क्षयक्षयोपशमके 
के बिना ज्ञानावरणका भी क्षय क्षयोपशम न माननेवाले, शक्तिकी 
उपासना करनेवाले नहीं तो क्या हैं ः तीथज्जडरके अछ्ुछमें अगणित 
इन्द्रों वरावर शक्ति माननेत्राले अगर शक्तिके पूजक नहीं तो क्‍या 
हैं? सारा संसार शक्तिपूजक है | शक्तिकी हमें जरूरत है, इसलिये 
हमें उसकी पूजा करना चाहिये । हाँ, पुरानी भावना बदलना 
चाहिये । उसके आगे पशुओंके वलिदानकी जरूरत नहीं है, 
मुंडमाठा नहीं चाहिये, उसका रूप इतना मयझ्कूर भी नहीं बनाना 
चाहिये | फिर भी उसका रूपक एक वीराइ्ननाके समान तो होगा । 
शक्तिका स्थान भगवान्‌ सत्य और भगवती अहिंसाके दरवारमें 
सन्‍्याध्यक्षाका स्थान है | इसलिये सत्य और अहिंसाकी आज्ञामें: 
रहकर उसको अपना काम करना चाहिये | हम सशक्त बनें और 
अपनी शक्तिका उपयोग अहिंसां और सत्यके ढिये करें, यही 
हमारी डाक्तिपूजा हैं | यह सब विचारधारा सत्यसमाजियोंको, 
खासकर शात्त सत्यसमाजियोंकों, समझाई जायगी और मधमांसके 
त्यागकी ग्रेरणा की जायर्गी | तव जो छोग ऐसे शाक्त बनेंगे उन्हें 
संमममाजी जाक्तो्म शामित्त किया जायगा | 
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जो केवल निवृत्त्यकान्तवादी हैं उनको यह देवपरिषत्‌ आश्चर्य- 
जनक तथा असंगत भले ही माछ्म हो, परन्तु जिनने जीवनके 
दोनों पहछुओंको समझा है और उसपर सर्वतोमुख विचार किया 
है, उन्हें राम-कृष्ण, महावीर, बुद्ध आदि एक ही वस्त॒ुके अनेक 
पहल मातम होंगे। 

इतनी शंकाओंके समाधानसे सत्यसमाजके विषयमें पर्यात परिचय 
मिल जाता है । बहुतसे छोग सत्यसमाजके सिद्धान्तके प्रश्नोंमें अनेक 
दार्शनिक प्रश्न रख देते हैं। परन्तु में पहिले कह चुका हूँ कि धर्मके 
विचारमें दर्शन, न्याय, भूगोल, खगोल, इतिहास आदिके प्रश्न छाना 
और उनको धघर्म-मीमांसाका कसौटी बनाना अनुचित है। मेरे 
इस विषयमें, विचार हैं परन्तु सत्यसमाजसे उनका कोई खास 
सम्बन्ध नहीं है। 

प्रत्येक धर्मकी यदि उदार व्याख्या की जाय तो वह सार्व धर्म 
जन सकता है. और कइ्रताके रूपमें कोई भी धर्म सार्वधर्म नहीं 
बन सकता | सार्वधर्मके लिए अगर हम कोई नया धर्म बनावें और 
प्रचलित धर्मीको नष्ट कर देना चाहें, तो हमें सफलता न मिलेगी । 
इसके लिए यही उचित है कि सब धर्मोका समन्वय करके हम एक सर्वे- 
धर्म-समभावी समाजकी रचना करें जो सर्वधर्म-समभावको कार्यपरिणत 
करके दिखाबे | यही सर्वधर्म-समभाव सार्वधर्मका रूप हो सकता है, 
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उनकी छोकोपकारकताका दर्शन करना चाहते हों. सर्व-धर्म- 
समसात्र और समाज-सुधारके प्रत्येक पहछूपर गम्भीर विचार 
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समाज-सुधारव्ते अत्येक आन्दोलनको चलाना, इसका मुख्य 
उद्देद है। विवेचनका मौलिक ढक, गम्भार विचारणा 
आदिका रतास्वाद आप इसके पढ़नेसे हो कर सकेंगे। .बड़े 
बड़े विद्वानोंने लेखोंकी मुक्तकंठसे अरशंसा की है । ' 
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